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राजकमल प्रकाशंन प्राइवेट लिमिटेड, श्री गोपीनाथ सेठ, 
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गोपालचन्द्र घुकर्जी एम० ए०, बी० एल० 
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प्रेरणा मिलती रही । 
( १८४४--१८९४ ) 


प्रथम संस्करण की भूमिका 


इस पुस्तक में प्राचीन भारतीय संस्कृति ओर सभ्यता की एक भाँकी 
उसके अपने कुछ. सर्वोत्तम प्रतिनिधियों की जीवनियों के अध्ययन के 
माध्यम से देने का प्रयत्न किया गया है। इतिहास को प्रस्तुत करने की 
इस प्रणाली के कुछ विशेष लाभ हैं। यद्द प्रणाली भारतीय विचारधारा 
के किंचित्‌ अस्पष्ट और सूकछुम दिखाई पड़ने वाले आदशों को यथाथ 
आर मूर्त रूप प्रदान करती है। वैसे भी इन आदश्शों को उन व्यक्तियों 
के जीवन में भली प्रकार देखा और समझता जा सकता है जिन्होंने न 
केवल इन आदशों की अनुभूति ओर अभिव्यक्ति ही की थी बल्कि 
जिनके व्यक्तिगत जीवनों से ही ये आदश उपजे थे | विश्व का इतिहास 
इसके प्रतिनिधि पुरुषों की जीवन-कथाओं के रूप में अध्ययन किया जा 
सकता है | जिस इतिहास को इन्होंने जन्म दिया उसके ये मूत रूप हैं । 

इस पुस्तक में जिन चरित्रों का वर्शन किया गया है वे हिन्दू भारत 
के इतिहास का बहुत भली प्रकार प्रतिनिधित्व करते हैं | इनमें से प्रत्येक 
चरित्र मारतीय विचारधारा और जीवन के एक पहलू को प्रस्तुत करता 
है। याज्षवल्क्य बेंदिक विचारघारा का अपने ढंग का अनोखा और 
बहुत ही ऐतिहासिक उदाहरण है। वह भारतीय विचारधारा की सम्पूरा 
सारिणी का खोत और सम्मवत: सबसे विशिष्ट व्यक्ति है। उस महान्‌ 
बौद्धिक युग के असाधारण व्यक्तित्व के रूप में, जिसने मानवता को 
अपने श्रेष्ठ साहित्य की कुछ निधि प्रदान की, और उपनिषदों के 
कल्याणकारी ज्ञान के मुख्य प्रवक्ता के रूप में, याशवल्क्य को हिन्दू 
दर्शन का जनक माना जाता है| याज्वल्क्य के बाद दूसरा चरित्र बुद्ध 


का दिया गया है | बुद्ध राजघराने में जन्मे थे और मनुष्यों में श्रेष्ठ थे | 
वे उच्चतम ज्ञान प्राप्त करने के लिए वर्नों की निजनता में रहे जहाँ कि 
आरण्यक ओर उपनिषदों का ज्ञान उद्भूत हुआ था और जहाँ उन्होंने 
सत्य ओर प्रेम का एक संसार पाया था। इन्होंने न केवल भारतीय 
विचारधारा के अपूर्ण बृत्त को प्रायः पूरा ही किया बल्कि मानवता के 
एक बड़े भाग तक इस विचारधारा का विस्तार किया | वास्तव में 
ब्राह्यण॒बाद और बुद्धवाद भारतीय विचारधारा के दो ध्रव हैं जिनके बीच 
भारतीय विचारधारा युग-युगों से घूमती रही है, यद्यपि ये दोनों वाद 
विषय-वस्ठु की दृष्टि से एक-दूसरे से बहुत दूर नहीं हैं | बुद्ध को हिन्दू 
अवतारों में स्थान देकर लोकमत ने एक स्वस्थ दाशनिक बुद्धि का सरि- 
चय दिया है। 
अशोक का चरित्र राजा और सांसारिक व्यक्ति के रूप में अपूर्व 
उदाहरण है। अशोक संसार का सबसे बड़ा आदशंवादी था जो अपने 
साम्राज्य को न्याय के सिद्धान्त पर न कि शक्ति के सिद्धान्त पर स्थापित 
करने के लिए साइस के साथ बढ़ा था। अशोक संसार का पहला श्रौर 
शायद एकमात्र व्यक्ति था जिसने घोषणा की कि युद्ध पाप है, और 
जिसे नेंतिक विजय ओर विधान की शक्ति न कि शक्ति के विधि- 
विधान में विश्वास था। बौद्ध धरम के सैनिक अपने राज्यों के सीमान्‍्तों 
पर स्थित देशों ओर उनसे पूरे यूरोप और अफ्रीका के भागों में गये 
और उन्होंने शांति और समाज-सेवा के संदेश का प्रचार किया। 
अशोक के राज्य में एक मन्त्रालय था जो आदिवासियों और पिछड़े 
हुए लोगों की देखभाल करता था | ये लोग राजनीतिक रूप से स्वतन्त्र 
थे। सम्राट उनका न्‍्यासधारी ओर अमिभावक था| कुछ निश्चित 
मान्य आादशों ओर सदगुणों के आधार पर, जो कि सब सम्प्रदायों को 
स्वीकार थे, यहाँ तक कि समूची मानवता को स्वीकार थे, उसने सैनिक 
व्यय से बचाया हुआ अपना धन जनता के नेतिक विकास पर व्यय ' 
किया | इस प्रकार उसका साम्राज्य भारतीय विचारधारा का उच्चतम 
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व्याकतम और समन्वय का बहिःस्वरूप प्रस्तुत करता है। इससे यह 
देखा जा सकता है कि अगर संसार को भारत के हाथों में सॉप दिया 
जाय तो मारत संसार का किस रूप में निर्माण करेगा । लेकिन, डुर्भाग्य- 
वश, अशोक अपने थभुग ओर यहाँ तक कि अपने बाद की पीढ़ियों से 
भी वहत आगे था। सावजनिक शान्ति की बुनियाद पर स्थापित 
आगदश साम्राज्य ऐतिहासिक शक्तियों के आधातों को नहीं सह सका | 
मनुष्य का उत्थान सदैव अंधकारपूर्ण ओर रक्‍्तपूर्णं संघर्ष की कहानी 
रहा | द 

उसके बाद समुद्रगुप्त, सामरिकता के भारतीय प्रतीक के रूप में 
सामतज़े आता है जिसने केवल स्वतन्त्रता लाने के लिए ही विजय प्राप्त 
की थी | फिर भी एक क्षत्रिय राजा के इस परम्परागत आदर्श को मान 
कर कि एक राजा को अ्रपने देश की सीमाओं तक अपनी सत्ता का 
विस्तार करना चाहिए ताकि देश एक सर्वोच्च सम्राट के छ॒त्र के नीचे 
राजनीतिक एकता प्राप्त कर सके, उसने साहस के साथ काम किया | 

अन्त में हष आता है जिसके व्यक्तित्व में समुद्रगुप्त ओर अशोक 
दोनों के कुछ गुण मिलते हैं। हष युद्ध में महान और शान्ति में महान- 
तर था और उसने महानता की कुछ ऐसी ऊँचाइयों को प्राप्त कर 
लिया था जिसकी समानता राजाओं के इतिहास में बहुत कम मिलती 
है| उसकी उदारता अपूर्व थी और उसने स्थानीय युद्धों के इतिहास में 
खोई हुईं अ्रथवा विदेशी हस्तक्षेप द्वारा अवरुद्ध इस देश के इतिहास की 
एकता को एक दीघधे अन्तराल के पश्चात्‌ पुनः प्राप्त करने के लिए 
देश की सहायता की थी । 

इंडिया आफिस के विद्वान्‌ लाइब्रेरियन डा० एफ० डब्ल्यू ० थामस 
का में बहुत आभारी हूँ जिन्होंने मेरे इस काम में काफी रुचि ली | 


--राधाकुमुद मुकर्जी 


दूसरे संस्करण की मूमिका 


में सवंभी हिन्द किताब लिमिटेड, बम्बई का आभारी हूँ जिन्होंने इस 
पुस्तुक की निरन्तर माँग को देखते हुए, इसका दूसरा संस्करण ग्रकाशित 
किया । साथ ही मैं सर्वश्री मेंकमिलन एड कम्पनी के प्रति भी आमार 
प्रकट करता हूँ कि जिन्होंने उक्त प्रकाशन संस्था को अपना कापी राइट 
सॉंप दिया | 

मुझे खेद है कि संसद में अपने काम के कारण में इस पुस्तक को 
दोहराने का आवश्यक समय नहीं निकाल पाया। लेकिन में समभतता हूँ 
कि इस पुस्तक को दोहराए जाने की बहुत आवश्यकता नहीं है क्योंकि 
यह पुस्तक ऐसी सामग्री पर निर्भर दे जो पुरानी और निश्चित-सी है 
और जिसमें साहित्यिक या पुरातत्व-शास्त्र की कई खोजों के कारण कोई 
परिवर्तन नहीं हुआ है। पहले संस्करण के बाद अशोक के कुछ नये 
शिलालेख प्राप्त हुए हैं, अतः इनके बारे में एक महत्वपूर्ण भाग जोड़ना 
आगरवश्यक था जो पुस्तक के अन्त में दिया गया है । 


जनवरी, १६४७ >राधाकुमुद मुकर्जी 
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. याज्ञवल्क्य 
. गौतम बुद्ध 
. अशोक 

. समुद्रगुप् 

. हृष 


परिशिष्ट 


सूची 


याज्ञवल्क्ष्य 


भारत के भूगोल को देखते हुए उसका इतिहास जेसा होना चाहिए 
था, उससे यह सवधा भिन्‍न है। उत्तर के पवत-प्रहरियों ओर दक्तिण 
की सागर-लहरियों ने भारत को बाकी संसार से स्पष्टतः प्रथक्‌ रखकर डसे 
एक निश्चित भौगोलिक इकाई का रूप दिया है । किन्तु फिर भी उसका 
पार्थिव प्रथक्त्व उसके इतिहास पर विदेशी प्रभावों को नहीं रोक पाया 
है। वास्तव में मानव-हतिहास की प्रायः सभी प्रमुख विचार-धाराओं 
ने भारत को भी स्पश किया है ओर उसकी संस्कृति अ्रथवा सभ्यता पर 
कुछ ऐसे अमिट चिह्न छोड़े हैं जिनके कारंण एक अति मिश्रित एव 
संवलित व्यवस्था बनकर रह गई है। फारसी, यूनानी, रोमन, सीधि- 
यन, यूह-ची, हूण, मुस्लिम ओर यूरोपीय सभी विचार-धाराओं ने भार- 
तीय सभ्यता नामक इस विचित्र मिश्रण के निर्माण में विभिन्‍न तत्त्व 
प्रदान किये हैं; किन्तु इस सभ्यता का शिल्ाधार इण्डो-आयन ही है 
ओर यह आधार समस्त परिवतनों के दोरान में श्रौर इस सभ्यता की 
विभिन्‍न अवस्थाओं में बना रहा है । 

भारतीय सभ्यता की नींव लगभग २०००-१००० इईं० पु० में पड़ी 
जिस दौरान में यहाँ की भरत नामक एक जाति के नाम पर भारतवष 
कहलाने वाले इस महाद्वीप को बसाने तथा सम्य बनाने का काम आया 
ह्वारा आरम्भ और प्रायः समाप्त किया जा चुका था। भारतीय सम्यता 
के इस प्राथमिक ओर निर्माणकालीन युग का प्रतीक भारतीय आरयों की 
विभिन्‍न संस्थाएँ तथा उनका साहित्य है श्रौर इस युग को दूसरे युगों 


श्ड: 


श्प डे 


से अलग करने के उद्देश्य से बेंदिक सभ्यता का नाम दिया गया है, 
क्योंकि वेदिक साहित्य के विशाज्ञ पुञ्ज में, जिंसमें मुख्यतः संहिता, 
ब्राह्मण और उपनिषद्‌ नामक तीन प्रकार की क्ृतियाँ हैं, इस सभ्यता की 
उत्पत्ति का स्रोत मित्नता है । 

वेदिक सभ्यता अनेक ऋषियों व राजाओं की देन थी, जो इस सभ्यता 
के विचार व जीवन-सम्बन्धी लाक्षणिक आदर्शों के साकार रूप थे । 
किन्तु दुर्भाग्यवश हम केवल उनके नाम ही जानते हैं और वे प्राय 
ऐसी पौराणिक विभूतियों के समान हें जिनके विषय में उपलब्ध सामग्री 
से न तो हमें ऐतिहासिक तथ्य मिलते हैं ओर न उनकी जीवनियों का 
वर्शन ही मिल पाता हैं। वेंदिक काल का धार्मिक इतिहास अमन्नि, 
'अंगिरस, प्रियमेधा, भूगु, वसिष्ठ ओर विश्वामित्र-जैसे दृष्टाओं अथवा 
ऋषियों की अनेक पीढ़ियों से सम्बन्धित है, जो ऋग्वेद के मनन्‍त्रों के 
अलग-अलग समूहों का स्रजन करके उन्हें अपनी सनन्‍्तान को सॉपते आए 
और वह साहित्य इस प्रकार उन परिवारों की सम्पत्ति बन गया; जब कि 
डस युग के राजनीतिक इतिहास का प्रतिनिधित्व सुदास-जेसे राजाओं 
ने किया; जिसने द्रल्म , पुरु, अनु आदि दस राजाओं के उस शक्तिशाली 
संघ पर महान्‌ विजय प्राप्त की जिसे मत्स्य, पकथ, सल्लान आदि अनेक 
मित्र-जातियों का भी सहयोग प्राप्त था। किन्तु दुर्भाग्यवश प्राचीन 
वेदिक समाज में विचार तथा व्यवहार के क्षेत्रों के नेताओं के इन असंख्य 
नामों में से एक को भी, इसके जीवन व #ाय-सम्बम्धी ठोस प्रमाण 
तथा विवरण के अभाव में, ऐतिहासिक यथाथता प्रदान नहीं की जा 
सकती, अतः वे हमारे लिए केवल अमूत्त नाम ही बने रहेंगे । 

किन्तु, फिर भी कम-से-कम एक वबेदिक पात्र ऐसा है जिसका अपेक्षया 
अधिक ' यथाथ वृत्तान्त प्रस्तुत करना सम्भव है। याज्ञवल्क्य अपने 
युग के प्रतिविधि थे, वेंदिक संस्कृति ओर सम्यता में जो-कुछ श्रेष्ठतम 
एवं उच्चतम था उसका वे मूर्तिसान प्रतीक थे। साथ ही वे उन. 
अन्तिम वैदिक ऋषियों में से थे जी ब्राह्मणों ओर उपनिषदों के विस्तृत 
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साहित्य में व्यक्त वेदिक विचार व जीवन के उत्तरकालीन विकासों से 
सम्बन्धित थे । अ्रतः यौज्ञवल्क्य के जीवन के आधार पर, जो कि अपने 
युग के साने हुए बोद्धिक ओर आध्यात्मिक नेता थे, वेदिक संस्क्ृति 
के सबसे विकसित एवं लाक्षणिक रूप का अध्ययन किया जा सकता है । 

याज्ञवल्क्य शुक्स यजुर्वेद का प्रथम प्रसिद्द रचयिता है । 
उन्होंने 'शतपथ ब्राह्मण” में शास्त्रोक्त विधि और 'बृहदारण्यकोपनिषद्‌? 
में दशन-शास्त्र के एक प्रमुख निष्णात ज्ञाता होने का परिचय दिया है । 
बहुत सुम्भव है कि वह भारत के पूर्वी भाग के रहने वाले हों, क्योंकि 
उनसे सम्बन्धित पुस्तकों में केवल उन्हीं भागों में बसने वाली जातियों 
का उल्लेख मिलता है, जेसे कि कुरु-पांचाल, कोसल-विदेह, श्विक्न 
और श्रंजय । कुरु-पांचाल के दो असिद्ध ब्राह्मण विद्वानों के साथ उनके 
घनिष्ठ सम्बन्ध से भी यही निष्कर्प निकलता है--इनमें से एक तो थे 
 डनके गुरु उद्यालक (बृहदारण्यकोपनिषद्‌, ४, ३, ७,) ओर दूसरा था 
उनका गुरु-साईं उद्दालक का पुत्र श्वेतकेतु । 

याज्ञवल्क्य की जीवनी उनके अपने युग के भारत का आ्रायः सांस्क्र- 
तिक इतिहास ही है। भारत का वह भाग उस समय वेंदिक संस्कृति 
का केन्द्र था और शिक्षा की दृष्टि से सबसे उन्‍नत था। उस भाग के 
बौद्धिक जीवन की गति उन विभिन्‍न केन्द्रों के कारण ओर भी वेगमयी 

गई थी जहाँ कि विद्वानों के समूह अपनी ज्ञान-पिपासा तृप्त करने 
आया करते थे । याज्ञवल्क्य अपनी शिक्षा-दीक्षा की समाप्ति के बाद 
शीघ्र दी उन विद्वानों की एक छोटी-सी टोली में मिल गए, जो ज्ञानो- 
पाजन के लिए सारे देश में अ्रमण करते फिरते थे। श्वेतकेतु, आरुणेय 
और सोम-शुस्म सात्ययज्ञिनू उनके साथी थे। | 

उस युग के विद्वान नरेश, विदेह के राजा जनक से इन विद्वानों 
की रास्ते में सेंट हुईं । राजा जनक ने तुरन्त ही शास्त्र-पद्धति-सम्बन्धी “ 
किसी गूढ़ विषय पर वाद-विवाद छेड़ दिया। विवाद में याज्ञवल्कय 
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गईं । परन्तु राजा जनक “अपने रथ में बेठकर जाने से पूव” उन सब 
विद्वानों के ज्ञान की त्रटियों की ओर संकेत करना नहीं भूले । अपनी 
बोद्धिक श्रेष्ठता का भान रखने वाले उन परिडतों ने इसे अपना अपमान 
समझा । वे बोले : “इस राजा ने हमारा सु ह बन्द कर दिया। आओ, 
हम उसे शास्त्रार्थ के लिए ललकारें !” थाज्ञवल्क्य ने सच्चे ज्ञानियों की 
विनम्रता के साथ उत्तर दिया, “हम ब्राह्मण हैं और वह राजन्य । 
यदि हम उसे परास्त कर देते हैं तो हम क्या कहेंगे कि हमने किसे 
परास्त किया है ? किन्तु यदि वह हमें परास्त कर देता है तो लोग 
यही कहेंगे कि एक राजन्य ने ब्राह्मणों को परास्त कर दिया । अतः यह 
विचार छोड़ दीजिए !” उन्होंने याज्ञवल्क्य के शब्दों का अनुमोदन 
किया और अपनी संकल्पित चुनौती को त्याग दिया, जो कि सच्ची 
संस्कृति की भावना के विरुद्ध थी। किन्तु सत्य की खोज में अधिक 
लगन के साथ लगे हुए याज्ञवरक्य ने अपने साथियों को छोड़ दिया, 
“आर अपने रथ में बैठकर राजा के पीछे हो लिये,” ओर शीघ्र ही 
डनके पास पहुँच गए । राजा जनक ज्ञान के प्रति याशवरक्य की लगन 
से प्रभावित हुए और तुरन्त उन्हें वह सब-कुछ सिखा दिया जो बह 
जानना चाहते थे, जिसके बदले में राजा जनक के ब्राह्मण शिष्य ने उन्हें 
वरदान देने का वचन दिया। परन्तु उनके वरदान देने से पहले ही 
राजा जनक ने अपनी सच्ची कुलीनता ओर ज्ञान के प्रति अ्रपनी श्रद्धा 
का परिचय देते हुए ये प्रशंशनीय शब्द कद्दे : “याज्ञवलक्य, जब में चाहूँ 
तभी प्रश्न पूछने का मुझे अधिकार दो !” (शतपथ ब्राह्मण, ६,२) 
याज्षवलकय ने अपने विद्यार्थी-जीवन में जिस प्रतिभा का परिचय 
दिया था, वह उनके भावी जीवन में ओर भी अधिक बढ़ गईं । शीघ्र ही 
उनकी गणना अपने युग के प्रसिदतम शिक्षकों ओर विचारकों में होने 
लगी । हिन्दू-दशन के श्रेष्ठतम रूप का प्रतिनिधित्व करने वाले उप- 
निषदों में याज्ञवल्क्य को सबसे अ्रधिक प्रतिष्ठित दुशन-शास्त्री के रूप में 
स्थान दिया गया है। उनकी बोद्धिक और आध्यात्सिक श्रष्ठता को उस 
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युग के प्रमुख दाशनिकों और विद्वानों ने चुन्नोंती दी थी, जिन्हें विशेषतः 
इसी कार्य के लिए राजा जनक ने अश्वमेघ यज्ञ के अवसर पर एक 
सम्मेलन में आमनिन्रत किया था, पर वे सफल न हो सके | राज- 
निमन्त्रण उस कुरु-पांचाल प्रदेश के समस्त विद्वानों को भेजा गया था, 
जिसे कि शंकर ने अपने भाष्य में “विद्वान्‌ पण्डितों की बहुलता 
के लिए प्रसिद्ध! बताया है। स्व मुद्राओं से सुसज्जित सींगों वाली 
एक सहस्र गायों (& पाद प्रति गाय) का भंब्य पुरस्कार इस सभा में 
सबसे न॑विद्वान्‌ निर्णीत होने वाले ब्यक्ति को दिया जाने वाला था। 
याज्षवल्क्य ने निर्णय की प्रतीक्षा किये बिना ही आत्स-विश्वास के साथ 
पारितोषिक अपना लिया और अपने शिष्यों को उसे ले जाने का श्रादेश 
दिया। याज्ञवल्क्य द्वारा अपनी महत्ता की इस घोषणा ने तुरन्त ही 
प्रतियोगिता आरम्भ किये जाने का संकेत दिया । आठ प्रतिष्ठित विद्वान, 
जिनमें एक महिला भी थी, याज्ववदक्य के विरुद्ध खड़े हुए । याज्ववल्क्य 
ने उन्हें परास्त करके प्रत्येक को विवाद में निरुत्तर बना दिया । एक प्रकार 
से “बहदारण्यकोपनिषद्‌” का अधिकांश भाग इसी दाशनिक सम्मेलन 
की कायवाहियों का अभिलेख है, जिसमें प्रश्नोत्तर और वाद-विवाद 
तथा तक-विंतक द्वारा जीवन की कुछ अति गूढ़ समस्याओं व रहस्यों से 
सम्बन्धित सिद्धान्तों और समाधानों को प्रतिपादित एवं परिभाषित किया 
गया है । 

आरुणि भी थे, जो स्वयं उस समय के धघुरन्धर विद्वान थे और जिन्होंने 
शास्त्रीय शिक्षा में अतीव प्रतिष्ठा पाईं थी। युवावस्था में ही वह अपने 
जन्म-स्थान कुरु-पांचाल देश को छोड़कर सत्य की खोज में निकल पड़े थे 
ओर कुछ समय तक उत्तर के मद्र प्रदेश में वहाँ के विद्वान्‌ पत>जल काय्य 
से शिक्षा पाने के लिए वहाँ रुके थे । (ब्ृ० ड० ३, ७,१) हम एक बार 
उन्हें उस “उत्तरी देश के लोगों के बीच अपना रथ दौड़ाते हुए” और : 
“इन भीरु लोगों को वाद-विवाद के लिए ललकारता पाते हैं” जिससे “इस 
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उत्तरीदेश के ब्राह्यण भयभीत हो डठते हैं” और अन्त में स्वेदायन शौनक 
में अपना नेता पाकर ही वे अपनी रक्षा कर पाते हैं। (शतपथ बा० 
४ 4. 7) इस प्रकार वह अपने युग का प्रतिनिधित्व करने वाले परिडत 
और दार्शनिक थे, विद्त्ता में जिनकी प्रतिष्ठा तथा परा के बरे में 
ओल्डेनबर्ग ने लिखा हें (बुद्ध, पृष्ठ ३६६) “जब ब्राह्मण-काल के 
शिक्षकों ओर अन्य गण्यसान्य व्यक्तियों के नासों के अव्यवस्थित पुआ्ज 
को व्यवस्थित करने के लिए आवश्यक छान-बीन का समय आयगा तो 
ब्राह्मण विचार-धारा की उत्पत्ति ओर प्रसार का सबसे महत्त्वफूण केन्द्र 
 आरुणि और उनके आस-पास के लोगों में मिलेगा ।” अपने भूतपूर्व 
गुरु के प्रश्न के उत्तर में याश्वल्क्य ने एक विद्वत्तापूण सारगर्भित 
व्याख्यान दिया, जिसमें उन्होंने आत्मा के सचब्यापी एवं चिरन्तन स्वरूप 
का वर्णन किया; जिसकी सीमाओं से बाहर किसी भी चीज का 
अस्तित्व असम्भव है। “और तब उद्दालक आरुणि शान्त हो गए ।” 

याज्ञवल्क्य से शास्त्रार्थ करने वालों में अश्वल भी एक था जिसकी 
विद्वत्ता ने उसे त्रिदेह के राजा जनक के होता के उच्च पद पर बिठा 
दिया था । उसने याज्ञवलक्य से सुक्ति-सम्बन्धी दाशनिक प्रश्न और 
*शास्त्रोक्त विधि-सम्बन्धी व्यावहारिक प्रश्न भी पूछे और सन्‍्तोषजनक 
उत्तर पाकर वह शान्त हो गया । शास्त्राथ में इसके बाद आतंभ्गग ने 
एक प्रश्न ज्ञानेन्द्रियों के सम्बन्ध में पूछा ओर फिर झूत्यु, आत्मा और 
अ्मरता-सम्बन्धी अधिक गृढ़ प्रश्न पूछे; जिनकी सीमांसा याज्ञवल्क्य ने 
खुले सम्मेलन के बजाय एकान्त में करनी चाही । उन्होंने आतंभाग से 
कहा : “आओ, मेरा हाथ पकड़ो मित्र | हम दोनों एकान्त में ही इस 
विषय का ज्ञान सर्वोत्तम ढंग से प्राप्त कर सकेंगे, इस बड़ी सभा में 
नहीं।” इसके बाद वे उठकर बाहर चले आए ओर कर्म के सिद्धान्त पर 
वाद-विवाद करने लगे । “ओर तब आतंभाग शान्त हो गया ।” 

फिर आुज्यु की बारी आईं, जो कि याज्ञवल्क्य के भूतपूव शिक्षक 
उद्दालक आरुणि का सहपाठी था; और अतः याज्ञवल्क्य से आयु व पद 
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में काफी बढ़ा था । उसने, पारिज्षितों द्वारा अपने पापों से मुक्ति पाने के 
लिए किये गए अ्रश्वमेघ यज्ञ के उपरान्त पारिच्षितों के भविष्य के 
सम्बन्ध में प्रश्न पूछा ओर उत्तर पाकर संतुष्ट हो गया |! 

इसके बाद उषस्त ओर कहोड़ ने ब्रह्म के स्वरूप के सम्बन्ध में 
जो मनुष्य के ज्ञान से परे नहीं बल्कि अन्तरज है, उस आत्मन्‌ के सम्बन्ध . 
में जो अन्तरयामी है, कुछ प्रश्न पूछे । उषस्त को, जो कि बह्मन्‌ को 
सात्षात्‌ देखना चाहता था, याज्ञवल्क्य ने यह उत्तर दिया कि बहन 
अथवा आऔत्सन्‌ इन्द्रियों के परे है ओर स्वयं इन्द्रियों को उसके द्वारा 
विभिन्‍न वस्तुओं का बोध होता है, अतः इन्द्रियाँ उसे समझ नहीं 
सकती । कहोड़ को याज्ञवल्क्य ने निम्नलिखित सारगर्भित तथा मम- 
स्पर्शी व्याख्यान दिया: “आत्मन्‌ वह है जो भूख ओर प्यास, शोर 
ओर मोह, जरा ओर रूत्यु से परे है। इस आत्मन का बोध प्राप्त 
करके ही ब्राह्मण-गण पृत्रेषणा, वित्त घणा ओर लोकेघषणा पर विजय 
प्राप्त करते हैं और अनागरिक संन्यासियों का जीवन ब्यतीत- करते हैं 
और उस बल के सहारे जीवित रहते हैं जो केवल आत्मन्‌ के बोध से 
प्राप्त होता है; और फिर वे तब तक चिन्तन करते रहते हैं जब तक कि 
बढ्न्‌ में लीन न हो जाय ।? 

इनके बाद वचकक्‍्नु की पुन्नी गार्मी ने याज्ञवल्क्य को ललकारा। 
उसने पहले अनेक प्रश्व किये जिनके अन्त में वह एक ऐसे विषय पर 
पहुँची जो विवाह के क्षेत्र से बाहर है और इस प्रकार श्रपनी बुद्धि- 
हीनता का परिचय देकर कुछ समय के लिए चुप हो गईं । फिर वह 
बोली : “जिस प्रकार काशी या विदेह का कोई वीर युवक प्रत्यंचाहीन_ 
धनुष पर प्त्यंचा चढ़ाकर दो घातक बाण उठाता है उसी प्रकार, दे 
याज्ञवढक्य, मेरे दो प्रश्न हैं, जिनका तुम उत्तर दो ।” उसे अपने उन 
दोनों प्रश्नों की दुःखाध्यता पर इतना विश्वास था कि उसने विद्वानों की 
उस सभा के बीच घोषणा की कि यदि याज्ञवल्क्य उन प्रश्नों का उत्तर 
दे देगा तो वह समस्त विरोधियों के लिए सदा अजेय रहेगा। वे दोनों 
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प्रश्न उस ब्रह्मनू के सम्बन्ध में थे जो भूत, व्रत॑मान और भविष्य तथा 
चू लोक ओर एथ्वी से परे है; पर जिसमें भूत, वर्तमान और भविष्य 
तथा चू लोक ओर पृथ्वी का समावेश है। याज्ञवल्क्य ने अहान की 
व्याख्या करते हुए बताया, “वह अक्षर है, अविनाशी है; साधारण पदार्थ 
के गुणों से वह मुक्त है; न वह सोटा है न पतला; न छोटा है न बड़ा; 
न वह आग की तरह लाल है न जल की तरह तरल हैं; न वह छाया 
है न तम; न वायु है न आकाश; न संगवान्‌ हैं; वह स्वयंभू है; न 
उसमें रस है न गंध; उसके न नेत्र, न कान, न वाणी, न 'बुद्धि है; 
उसमें न प्रकाश है न प्राण; कहीं और जाने के लिए उसमें न मुख है 
न द्वार, उसका न भ्राकार है न माप; न भीतर है न बाहर, न वह स्वयं 
खाता है ओर न उसे कोई खा सकता है। इस अक्षर बह्मन के ही 
प्रशासन में सूर्य और चन्द्रमा, च्‌ू लोक और प्रथ्वी; निमेष और मुहूर्त, 
दिन और रात, पक्ष, मास, ऋतु और सम्वत्सर स्थित रहते हैं; वह 
विभिन्‍न दिशाओं में बहने वाली नदियों पर नियन्त्रण रखता है; और 
वही कर्त्ता को कम का फल दिलाता है, वह समय द्वारा असम्बद्ध हेतु 
ओर फल को सम्बन्धित करता है । वह बह्मन्‌ स्वयं दृष्टि का का विषय 
« नहीं किन्तु द्रष्टा है; श्रवण का विषय नहीं किन्तु श्रोता हैं; वह मनन 
का विषय नहीं किन्तु मननकर्त्ता है; स्वयं अविज्ञात रहकर दूसरों का 
विज्ञाता है; ओर वही वह आदि सिद्धान्त है जो दृष्टि, श्रवण, ज्ञान 
ओर बोध का संचालन करता है ।” याज्ञवरक्य के व्याख्यान के समाप्त 
होते ही गार्गी बोली : “पूज्य ब्राह्मणगण, आप लोग इसीको बहुत 
मानें यदि आप याज्वल्क्य के श्रागे नतमस्तक होकर छुटकारा पा सके। 
सुझे विश्वास है कि कोई भी इन्हें ब्रह्मविषयक विवाद में कभी भी 
परास्त करने की कल्पना तक नहीं कर सकता ।”” और यह कहकर वह 
शान्त हो गई । द द 
याज्षवल्क्य का अन्तिम विरोधी विदृग्ध शाकल्य था, जिसने एक 
लम्बे वाद-विवाद द्वारा अह्मन्‌ को प्र॑स, सूथ और वाणी आदि साकार 
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रूपों में प्रशासन करने वाला सिद्ध करना चाहा। याज्षवल्क्य ने यह 
बताते हुए उसकी त्रुटि का शोध किया कि जिसे वह सर्वोच्च पुरुष 
समर रहा है वह वास्तव में अधीन पुरुष हे | “सर्वोच्च पुरुष इन सबसे 
ऊपर है ओर वह इन्हें एक-दूसरे से एथक्‌ करता है और इन्हें कार्यान्वित 
करता दै अर्थात्‌ उन्हें क्रियाशील बनाता है तथा फिर वापस बुला 
लेता है ।” 

अपने अन्तिस विरोधी को इस प्रकार शास्त्राथ में निरुत्तर करके 
यज्ञिवलकय ने सभा को सम्बोधित करके कहां : “पूज्य ब्राह्मणगण ! 
आपमें से जिसकी इच्छा हो वह सुरूसे प्रश्न करे। अथवा आप सभी 
मुझसे प्रश्न करें । अथवा आपकमें से जिसकी इच्छा हो उससे में प्रश्न 
करता हूँ, अथवा आप कहें तो में आप सभी से प्रश्व कर सकता हूँ।” 
किन्तु उन ब्राह्मणों का कुछ भी कहने का साहस न छुआ । 

अपने युग के महानतम दाशनिक के रूप में अब याज्ञवल्कय की 
ख्याति स्थापित हो चुकी थी । श्रब हम उसे स्वयं अपने कुछ शिक्षकों 
को शिक्षा देते पाते हैं । देख चुके हैं कि किस प्रकार उद्दालक, आरुणि 
जो एक प्रतिष्ठित बौद्धिक नेता थे, ज्ञान और तक में अपने भूतपूव छात्र 
के सामने कुक चुके थे । दूसरे थे विद्वान राजा जनक वेदेह (जिनकी 
गणना हमें उस युग के प्रमुखतम ज्ञानियों में करनी चाहिए, ड्यूसेन, 
(फिलासफी आफ द उपनिषद्स” जिनके साथ शास्त्रार्थ के दौरान में 
ग्रतिपांदित किया । “जिस अकार लम्बी यात्रा के लिए निकलने 
वाला यात्री अपने लिए रथ या नौका का प्रबन्ध कर लेता है उसी प्रकार 
राजा ने अपनी आत्मा की निरन्तर यात्रा के लिए उपयुक्त उपनिषदों तथा 
सूत्रों को अपने मस्तिष्क में समाहित कर लिया था,” जिनका ज्ञान उन्हें 
_जितवन, उदांक, बकु , गर्दंभविषीत, सत्यकाम जाबाल, विदृग्ध शाकल्य 
नामक छः गुरुओं से प्राप्त हुआ था। उन्होंने क्रशः राजा जनक को 
ब्राह्मण की छुः परिभाषाएँ बताई--वाक, प्राण, अक्त, श्रोत्र, मनस ओर 
हृदय । याज्ञवतक्य ने इन छुः रूपों के अलग-अलग उपनिषदों अर्थात्‌ 
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गुप्त गु्ों का वर्णन करके, जो इन रूपों के आधार अर्थात्‌ आयतन 
हैं, उन परिसाषाओों को विकसित किया : प्रज्ञा जो वाक्‌ का गुण है 
(क्योंकि ज्ञान वाणी द्वारा ही प्रसारित किया जा सकता है); ग्रियम्‌ जो 
प्राण का गुण है क्योंकि जीवन अपनी छुरक्षा के लिए रूदा अपने 
हित अथा अपनी सन्तुष्टि की खोज करता रहता हैं; सत्यम॒ जो चकु का 
गुण है क्योंकि सत्य के दर्शन श्रोत्र से अधिक चक्तु से हो पाते हैं; अनन्त 
श्रोत्र का गुण है; आनन्द जो मनस का गुण है क्योंकि विचार ही 
सुख का प्रभाव है; स्थिति जो हृदय का गुण है क्योंकि हृदय में 
प्रत्येक वस्तु का वास हैँ। प्रत्येक पाठ के बाद राजा जनक ने हाथी के 
» समान बैलों के साथ गाये भेंट कीं, परन्तु याज्ञवढक्य ने प्रत्येक बार 
भंट अस्वीकार की; क्योंकि उसके पिता का आदेश था कि गुरु तब तक 
भेंट स्वीकार नहीं कर सकता जब तक कि शिष्य की शिक्षा समाप्त न हो 
“ जाय | एक अन्य अवसर पर राजा जनक सिंहासन से उठकर याज्ञवल्कय 
के समीप आए और उन्‍होंने शीश नवाकर उपदेश पाने की प्रार्थना की । 
. याज्षवल्क्‍्य ने राजा को उपनिषदों के अ्रध्ययन करने के कारण आत्मानन्दी 
देवताओं के समान आदरणीय ओर धनवान होते हुए भी वेदों का 
अध्ययन व डपनिषदों के भाष्यों को सुनने के कारण विद्वान बताया । 
अतः ऐसे सक्षम व्यक्ति से उन्होंने अति कठिन प्रश्न पूछा : “ऊत्यु के 
«५ बाद तुम कहाँ जाओगे ?” राजा जनक इस प्रश्न का उत्तर न दे सके 
ओर तब याज्ञवल्क्य ने उस प्रश्न को एक ऐसे गूढ़ उपदेश का आधार 
बनाया कि जिसका विषय अआज सी मानव-विचार के ल्लिए एक पहेली 
बना हुआ है । (डयूसेन की स्पष्ट स्वीकारोक्ति देखिए : “आज भी हमें 
/ इससे अच्छा उत्तर नहीं मिल पाया है।” फिलॉसफी, पृष्ठ ६०)। 
याज्ञवल्क्य के उपदेश का सार यह है कि “रत्यु के बाद आत्मा ऐसी 
: किसी जगह नहीं जाती जहाँ कि वह आरम्भ से ही न हो, और न 
आत्मा वह बनती है जो वह पहले न रह चुकी हो। आत्मा अनन्त और 
' सवब्यापी है।” (ड्यूसन-कृत फिलॉसफी, पृष्ठ ३४८)। डपदेश की 
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समाप्ति पर विदेहर[ज जनक इतने प्रभावित हुए कि उन्होंने अपने 
उपदेशक के चरणों में अपना समस्त राज-पाट ओर स्वयं अपने-अ्रापको 
एक दास के रूप में अपिंत कर दिया । 
राजा जनक और याज्ञवल्क्य के बीच एक तीसरा दाशनिक वाद- 
विवाद भी अभिलिखित है। इस बार राजा ने पहले प्रश्न पूछा : 
“मनुष्य को किस ख्रोत से प्रकाश प्राप्त होता है ?” याज्ञवल्क्य ने 
बताया कि जब मसलुष्य को सूर्य, चन्द्रमा, ओर अग्नि-जेसे बाह्य स्रोतों 
का भ्रकाश नहीं मिल पाता तो मनुष्य की आत्मा का अन्तनिविष्ट प्रकाश 
ज्वलन्त हो उठता है । यह “वह विज्ञानमय आत्मा हैं जो ज्ञानेन्द्रियों को 
कार्यान्वित करती है ओर हृदय के अन्तर में चमकती रहती हैं।”” 
यह आत्मा मनुष्य के जन्म के समय शरीर का रूप धारण कर लेती है 
ओर समस्त पापों से संश्लिष्ट हो जाती है, किन्तु झत्यु के समय समस्त 
पाप छूट जाते हैं। याज्ञवतक्य के अनुसार व्यक्ति वासनाओं का घर है। . 
जैसी उसकी इच्छा होती है बेसा ही उसका संकल्प होता है; जैसा 
संकल्प होगा वेसा ही कृत्य होगा; और जेसा कृत्य होगा वेसा ही फल 
मिलेगा । जिस वस्तु में भी मनुष्य का सन लगा होगा उसी दिशा में 
वह परिश्रम पूर्वक कृत्य करेगा; ओर इस संसार में अपने कृर्त्यों का 
सम्पूर्ण फल पाकर (जो कि उसके कृत्यों का अस्थायी पुरस्कार हैं) वह 
पुनः उस लोक से इस कमलोक संसार में जाता है। किन्तु वह मनुष्य, 
जिसमें वह इच्छाएँ नहीं हैं ओर जो इच्छा रहित होने के कारण इच्छाओं 
से मुक्त है व इच्छाओं से सन्तुष्ट है, अथवा केवल आत्मा की ही इच्छा 
रखता है, उसकी आत्मा और कहीं नहीं जाती; क्योंकि वह त्कह्म है और 
ब्रह्म में ही समा जाता है। जब हृदय में समाविष्ट समस्त इच्छाएँ 
दूर हो जाती हैं तो मत्यं-अमत्य होकर ब्रह्म बन जाता है ओर मलुष्य 
अपना शरीर साँप की केंचुली की तरह त्याग देता है। यदि मनुष्य 
आत्मा को इस विशेष रूप से समर लेता है ओर “मैं ही परमात्मा 
हुँ” कहता है तो फिर ऐसी कौन-सी कामना या इच्छा रह जाती है 
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जिसके लिए उसे शरीर की समाप्ति पर सन्तप्त होना पढ़े ? यह जानने 
के कारण ही प्राचीन समय के लोग सनन्‍्तान की कामना नहीं करते 
 थे। थे कहते थे कि सन्‍्तान लेकर हम क्या करेंगे जब कि हमारे पास यह 
आत्मा और ब्रह्म है ? इस व्याख्यान की समाप्ति पर जिसके शब्दों 
से “अधिक गूढ़, सुन्दर व भब्य शब्द कभी भौ मानव-जिह्ला पर न 
आए थे” (ड्यूसेन की टिप्पणी) | राजा जनक ने अपनी पूर्वकथित भेंट 
प्रस्तुत करते हुए कहा, “श्षीमान्‌, में विदेहवासियों को श्रोर साथ में स्वर्य 
' अपने-आपको दस के रूप में, आपके चरणों में समर्पित करता हूँ ।” 
ब्रु० ड० 704 !) 
याज्षवलक्य अपने उपदेशों को स्वयं अपने ऊपर प्रयुक्त करने में 
लेश-मात्र भरी संकोच न करते थे । वह जिस सिद्धान्त का प्रचार करते थे 
डसीको अपने जीवन में अपनाते थे । आत्म-ज्ञान के साधन, ब्रह्म और 
सत्य की खोज-सम्बन्धी उनके सिद्धान्तों ने उन्हें अपने जीवन के महान्‌ 
कृत्य--संसार का परित्याग ओर संन्‍्यास-ग्रहण के लिए तैयार किया । 
फलतः याजश्षवरक्य के जीवन सें एक महत्त्वपूर्ण प्रसंग उपस्थित हुआ 
जिसका उल्लेख बृहदारश्यकोपनिषद्‌” में मिलता है | याज्षवल्क्य की दो 
। पत्नियाँ थीं मेत्रेयी ओर कात्यायनी । पहली पत्नी ब्रह्म से भिज्ञ थी और 
दूसरी केवल साधारण स्त्रियों-जसा ज्ञान रखती थी। जब उन्होंने 
गृहस्थाश्रम त्यागकर वानग्रस्थ आश्रम में प्रवेश करने का संकर्प किया 
तो एक दिन उन्होंने अपनी पत्नी सेनत्रयी को बुलाकर अपने विचार 
की घोषणा इन शब्दों में की : “में ग्रृहस्थाश्रम व्यागकर बन में जा 
रहा हूँ, अतः तुम्हारे भर कात्यायनी के बीच निबटारा कर देना चाहता 
हूँ ।” सेत्रेयी ने कहा : “स्वामी ! यदि धन से सम्पन्न सारी एथ्वी 
। मेरी हो जाय तो क्या में उससे अमर हो सकती हुँ, अथवा नहीं ?” 
“नहीं,” याज्ञवदक्य ने उत्तर दिया, “धनवानों का जेसा जीवन होता है 
वेसा ही तुम्हारा भी जीवन हो जायगा १” “किन्तु धन से अमरता की 
आशा तो नहीं की जा सकती ।” मेत्रेयी बोली : “उसे लेकर में क्या 
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करूँगी जिससे में अमर नहीं हो सकती ? स्वामी, आप अभरता के 
विषय में जो जानते हैं वह बताएं ।” याज्ञवस्कय ने उत्तर में कहा : “तुस 
मुझे सचमुच प्रिय हो, ओर जो-कुछ तुमसें मुझे प्रिय है उसे तुमने बढ़ा 
दिया है। अ्रतः देवी, यदि तुम चाहती हो तों में अमरता की व्याख्या 
करूँ गा और में जो-कुछ कहूँ उस पर ध्यान देना !” और तब याज्ञवल्क्य 
ने आत्मा-सम्बन्धी अपने सिद्धान्त की इस प्रकार व्याख्या की : “पत्नी 
को पति केवल इसलिए प्रिय नहीं होता कि वह उसका पति है, बल्कि 
वह आत्मन्‌ के द्वेतु उसे प्रिय होता है, इसी प्रकार पत्नी भी पति को 
केवल इसलिए प्रिय नहीं होती कि वह उसकी पत्नी है, बल्कि वह 
आत्मन्‌ के कारण उससे प्रम करता है। ओर इसी प्रकार पुत्र, धन, 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, देवता, वेद ओर यह विश्व स्वतः प्रिय न होकर आत्मन्‌ 
के कारण प्रिय होते हैं।” इसका अथ यह है कि संसार के समस्त 
पदार्थों और सम्बन्धों का अस्तित्व हमारे लिए उसी हद तक होता है 
और वे हमें उसी हृद तक भ्राह्य एवं प्रिय होते हैं जिस हद तक वे हमारी 
चेतना में समाविष्ट हो जाये । अतः मेत्रयी, हमें वास्तव में आव्मन को 
हो समझना चाहिए तथा उस पर विचार करना चाहिए। जिसने आत्मा 
का दुर्शन, श्रवण, बोध ओर ज्ञान प्राप्त कर त्िया है उसने ससस्त 
विश्व को जान लिया है ।” जिस भ्रकार दुन्दुभि, शंख, और वीणा के 
स्वरों का. स्वयं अपना कोई अस्तित्व नहीं है, वे तभी उत्पन्न होते हें 
जब कि वाद्य-यन्त्र को बजाया जाय, उसी प्रकार संसार के समस्त पदूथों 
और सम्बन्धों को वही जान सकता है जो आत्मन्‌ को जानता हैं। 
जिस प्रकार गीले इंधन से जलाई हुईं अ्रग्नि से धुएँ के बादल उठते हैं 
उसी प्रकार वेद और ज्ञान के अन्य विषय, भोजन और जल यहाँ तक 
कि यह संसार, और अन्य त्लोक ओर समस्त प्राणी इसी आत्मन के 
निःश्वास हैं। उसी प्रकार जेंसे समस्त जल का समागम समुद्र में, 
समस्त स्पशों का त्वचा में, रसों का जिह्ना में, समस्त गन्धों का नासिका 
में, समस्त रूपों का चच्चु में, समस्त ध्वनियों का श्रोन्न में, समस्त विद्याओं 
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का हृदय में, समस्त कल्पनाओं का सस्तिष्क सें, समस्त क्रियाओं का 
दोनों हाथों में, समस्त गति का दोनों चरणों में और समस्त वेदों का 
वाक में है। जिस प्रकार नमक के डलेे में न भीतर दै न बाहर, बल्कि 
बह एक सम्पूण रसघन है उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर-बाह्य भेद से 
शून्य सम्पूर्ण ज्ञानवन ही है ।” तदुपरान्त याज्षवलक्य के इस विरोधा- 
भासपू्ण कथन को सुनकर कि “मझ्त्यु के बाद चेतना नहीं रहती” 
मेन्नेयी बोली : “श्रीमन्‌, आपने मुझे पूर्णतः अमर में डाल दिया। में 
वास्तव में आत्मा को समर नहीं पाईं ।” याज्ञवल्क्य ने उसे आश्वासन 
दिलाते हुए कहा, “सेंने ऐसी कोई बात नहीं कही है जो भ्रम में डालने 
वाली हो”, और फिर उन्होंने अपने कथन की व्याख्या करते हुए कहा, 
“जहाँ द्वौत होता है (जो वास्तव में द्वोत नहीं होता) वहीं अन्य अन्य 
को देखता है, अन्य अन्य को सूघता है, अन्य अन्य को सुनता है, 
अन्य अन्य को सम्बोधित करता है और अन्य अन्य को ज्ञानता है; किन्तु 
जहाँ उसके लिए सब-कुछ ही उसकी अपनी आत्मा बन गया हो वहाँ वह 
किसके द्वारा किसे सूघे, किसे देखे, किसे सुने, किससे कह्दे ओर किसे 
जाने ? जिसके द्वारा मनुष्य यह सब जानता है उसे किस साधन से वह 
जाने, विज्ञाता का ज्ञान किस तरह करे ?” और फिर यह कहकर कि 
“मेन्रेयी, तुझे उपदेश दिया जा चुका !” याज्ञवल्क्य घर की ओर चल 
दिए (बृ० उ० ४ 6)। भारत में दशन-शास्त्र केवल अध्ययन का ही 
विषय नहीं था, अपितु उसे जीवन में अपनाकर आत्मसात्‌ किया जाता था। 

“ब्ह्मय-ज्ञान का अथ विश्वदेवतावादी सिद्धान्तों का वह ज्ञान नहीं हें 
जो कि आरामकुरसी पर लेटकर 'सेकरेड बुक्स ऑफ द इईरुट'-जेसी पुस्तक 
पढ़कर प्राप्त किया जाता है, बल्कि उसका अथ है इस सावब्रिक आत्सा 
के साथ एक ऐसा तादात्म्य स्थापित करना जिसके प्रकाश में समस्त 
भौतिक बन्धन टूट जाते हैं? (सर चाल्स इलियट, हिन्दुइज़्म एण्ड 
बुद्धिज़्म, खण्ड ! पृष्ठ 75) | 

इस प्रकार याज्षवल्क्य जीवन और जीवन के सुखों का परित्याग 
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करके अज्ञात में समाविष्ट हो गए, किन्तु उनका उपदेश, सौखिक परम्परा 
की उस पद्धति द्वारा, जिसके कारण आज हमारा सम्रस्त धार्मिक साहित्य 
सुरक्षित है, उनके बाद भी गुरु ओर शिष्यों की अनेकानेक पीढ़ियों की 
स्मृति में जीवित रहा । उनके उपदेशों के कुछ विशेष महत्त्वपूर्ण अंगों 
ने हिन्दू-द्शन की वह आधारशिला प्रदान की हैं जिस पर॑वह कई 
युगों तक विकसित एवं विस्तीण हो पाया है । उन महत्त्वपूर्ण अंगों का 
निम्नलिखित तीन साध्यों में संचिप्त उल्लेख किया जा सकता है 

(१) आत्मा हमारा अन्तव्वेर्ती ज्ञान है। हम देख चुके हैं कि 
याज्षवल्क्य ने एक जगह आत्मन को “विज्ञानमय तथा हृदय में प्रकाशित 
होने वाला प्रका्शों का प्रकाश बताया है; जो कि सूर्य, चन्द्रमा, तारे और 
अग्नि के सुप्त हो जाने, ओर यहाँ तक कि धर्म के पथ-प्रदर्शन की अस- 
फलता के बाद भी प्रकाशित रहता है ।” [ब्रृ० दा० उ० ०. ३, २-७] 

(२) आत्मा अन्‍्तववर्ती ज्ञान के रूप में हमसे प्रथन और 
कोई वस्तु नहीं बन सकती, ओर इसलिए वह स्वयं अज्ञय है| 
यह ध्यान देने योग्य बात है कि याज्ञवल्क्य ने अपने कई कथर्नों में 
आत्मा को प्रत्यक्षतः ज्ञान का विषय बताया है. उदाहरणाथ : “आत्मा 
को देखना, सुनना-ससभना और उस पर चिन्तन करना चाहिए” (ब्रु० 
० 7, १, १६); या बअहान्‌ कौ यह परिभाषा कि वह सच्चिदानन्द 
(सत्‌-चिदू-आनन्द) है [बृ० उ० 7. १, १३] किन्तु ये प्रत्यक्षतः सका- 
रात्मक वर्णन अनुभव के दृष्टिकोण से वास्तव में नकारात्मक गुण ही हैं: 
आत्मा का 'सत”' अनुभव द्वारा प्रकट नहीं हो सकता, जब कि समस्त 
दुःखों के निराकरण को ही “आनन्द” समझा जाता है; क्योंकि अतोन्‍्यद्‌ 
आतंम ,' “जो आत्मा से भिल्‍न है वह दुःखपूण है” [बुृ० उ० 777, ४ 
२ ]। इस प्रकार बह्म-जश्ञान साधारण ज्ञान से, आनुभविक सत्य के ज्ञाव 
से सर्वथा भिन्‍न है, जिसे अविद्या कहा गया है (अम्हतम्‌ सत्येनाच्छुन्लम--- 
अमरता अथवा आत्मन्‌ आनुभविक सत्य से आजृत है । ) साधारण ज्ञान 
में कर्त्ता और कम का ह त होता है ओर इसलिए स्वज्ञ समष्टि के रूप 
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में ब्द्मन अज्ञ य है। अतः उसे नकारात्मक रूप में 'नेति-नेति! आदि 
शब्दों द्वारा ही अभिव्यक्त किया जा सकता है | आलुभविक विशेषण 
उस पर प्रयुक्त नहीं किये जा सकते; क्योंकि आनुभविक व्यवस्था कालान्तर 
के नियमों के अधीन है, जब कि ब्रह्म कालान्तर-रहित और कारणताशून्य 
है। [बृ० उ० 7. ८, ७] 

(३) आत्मा ही एक-मात्र सत्य है (सत्यम्र्‌ सत्यस्य सत्यम्‌ | ) 
“आत्मा से बाहर ओर कोई नहीं है, उससे मिन्‍न ओर कुछ नहीं है ।” 
० ड० ए« ३, २३-३०] डयूसेन के शब्दों में, “हमारे लिए आत्मा 
से परे कोई सत्य (हमारी चेतना के बाहर का संसार) न है, ओर न कभी 
हो सकता है।” उपनिषद ओर याज्वल्क्य को अमर गौरव प्रदान करने 
वाला समस्त दर्शन अथवा धर्म का यही एक मूल विचार है कि संसार 
(बाहरी संसार और हमारे अपनी आन्तरिक अनुभूतियों का संसार) 
केवल एक भ्रम है, वास्तविकता नहीं । इस भ्रम को ज्ञान कौ तीखी 
तलवार से भेदा जा सकता है और यही मुक्ति है। हम सबको इस 
अस्तित्व से, जो कि अज्ञान का संसार है, छुटकारा पाना है । अतः इस 
प्रकार आत्मा का ज्ञान हमें केवल मुक्ति प्राप्त करने में सहायता ही 

नहीं प्रदान करता बल्कि वह स्वयं मुक्ति है । 

अनन्य सत्य के रूप में आत्मा का सिद्धान्त सवप्रथम ऋग्वेद” के इस 
प्रसिद्ध सूत्र में उच्चरित किया गया था : “एकमू्‌ सद्दू विग्रा बहुधा 

दन्ति”; एकमात्र सत्य का विद्वानों के विभिन्‍न नामों से वणन किया 
है ।” “समस्त हद त भाव, फलतः समस्त स्थानान्तराल, समस्त कालान्तर 
हेतु ओर फल का समस्त सम्बन्ध, कर्त्ता ओर कम की परस्पर निर्भरता 
केवल शब्दों पर ही आधारित है, केवल शब्दों का ही विषथ है 
वाचारम्भ,।” [छा० उ० ४9१. १, ४] किन्तु याज्षवल्कय ने सर्वप्रथम 
आत्मा की इस वितक्ति को उप्तकी सम्पूण आत्मिक एवं वेज्ञानिक 
यथा्थंता के साथ समझा ओर इसलिए डनकी गणना उपनिषद्‌- 
दर्शन के जन्मदाताओं में होती है। याज्ञवल्क्य ने मानव-विचार को 
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एक और महान योग दिया है: साधारणतः ईश्वर ओर आत्मा कही 

जाने वाली दो वस्तुओं को एक ही रूप में देखना अपने व्यक्तिगत 

अन्तरात्मा को, एक-मात्र आत्मन्‌ को, बह्मन्‌ के रूप में, समस्त प्रकृति 

तथा उसकी समस्त घटनाओं की अन्‍्तरात्मा के रूप में देखना जिसे 

निम्नलिखित प्रसिद्ध सूत्रों में व्यक्त किया गया हैं “अहं बह्या$स्मि अर्थात्‌ 
में ही बह्य हूँ” [वु० ड० . ४, १०] “तत्‌ त्व॑ं असि अर्थात्‌ वही तू है,” 

[छा० उ० ७१. ८, ७] “स वा अर्य आत्सा ब्रह्म, अर्थात्‌ ब्रह्म ही सचसुच 

आत्मा है” [बृ० उ० 7ए. ४,९]। इस सम्बन्ध में हमें याज्ञवल्क्य के 
इस उपदेश के इस परिणास पर भी ध्यान देना चाहिए कि प्राचीन 

धम द्वारा निर्धारित बलिदान की रस्मों को पहली बार जीवन में 
उनको अपना उचित स्थान दिया गया । बलिदान के मूल्य को समस्हाते 

हुए याश्वरुक्य ने गार्गी से कहा है: “हे गार्गी, जो इस अक्षर को न 

जानकर हवन और यज्ञ करता है तथा दान आदि देता है और अनेकों 
सहख वर्षपयन्त तप करता है उसका यह सब कम उसे केवल परिमित 

लाभ ही कराता दै।” [ब० दा० उ० 77. ८, १०] 

ऋषि याज्ञवल्क्य के जीवन-सम्बन्धी कुछ अन्य गौंण तथ्यों का भी 

अब उल्लेख किया जाना चाहिए। बृहदारण्यकोपनिषद्‌ः (०3. ७, &) 

के अन्तिस चरण में शुक्लयजुस? का रचयिता याज्ञवल्क्य को बताया गया 

है । यह प्रश्न उठ सकता है कि याज्ञवल्क्य ने स्वयं इसकी रचना की थी 

अथवा उन्होंने वाजसनेयी धार्मिक धर्मसंहिता? का केवल संकलन-सात्र 

किया था। यह अश्न अब निर्णात हुआ प्रतीत होता है, क्योंकि पाणिनि 

के समय में (जों कि प्रसिद्ध भारतीय विद्वान सर आर० जी० भसण्डारकर 

के अनुसार लगभग सात शताब्दी ईं० पू० था ) वह संहिता स्वयं याज्ञ- 

वल्कय की कृति समझी जाती थी न कि वह श्रति, जो कि हमारी अधि- 

काश आचीन संस्कृत कृतियों की तरह परम्परानुसार गुरु से शिष्य को 

प्राप्त होती थीं। वात्तिक द्वारा पाणिनि के एक सूत्र की व्याख्या से [7 
३, १०३] प्रतीत होता है कि पाणिनी के समय में 'शतपथ बाह्मयण” के 


३२४ 


बारे में यह समझा जाता था कि वह अन्य ब्राह्मणों से अधिक आधुनिक 
हु और यह कि वह किसी एक व्यक्ति की रचना है ओर ऐसी रचना 
भी नहीं जो केवल प्रोक्त हो, अथवा उस रचयिता के नाम की प्राचीन 
वैदिक शाखा की परम्परागत सम्पदा हो | पाणिनि ओर कात्यायन द्वारा 
याज्षवलक्य के अधिक आधुनिक ऋषि होने की बात आपस्तम्ब? (ल्वग- 
भग <०० ई० पू०)-कृत 'गृह्य-सूत्र” के एक चरण द्वारा प्रमाणित होती 
है, जिसमें श्वेतकेतु को, जो कि याज्ञवल्क्य के समकालीन और सहपाठी 
थे, उत्तरकाल्लीन पुरुषों में एक ऐसे विद्वान का अनुपम उदाहरण 
बताया गया है (जब कि ब्रह्मचय सम्बन्धी नियमों का विशेष दृढ़ता के 
साथ पालन नहीं होता था) जो अपने वेद-ज्ञान के कारण ऋषि बन 
गया था [7. २, £, ६] ! याज्ञवल्क्थ के जीवन के सम्बन्ध में कुछ 
झलकियाँ और उपलब्ध हैं। 'शतपथ ब्राह्मण” में याज्षवल्क्य को कई 
बार एक ही पुरीहित के रूप में प्रस्तुत किया गया है ओर उन्हें कुछ 
नये विचारों व सिद्धान्तों का श्रय दिया गया हैं| उन्‍होंने पुरोद्ितों की 
इस नई माँग का विरोध करते हुए कि हवन-यज्ञ आदि में प्राप्त होने 
वाले पुजापे का एक अंश पुरोहित को मिलना चाहिए, कहा था, “जनता 
इसमें केसे श्रद्धा रख सकती है ? जिस किसी वरदान के लिए भी पुरोहित 
ग्राथना करे, वह वरदान पूजक के लिए द्वी है न कि पुरोहित के लिए ।” 
[!. ३, १, २६] सूर्य के श्रति इस ग्राथना में “बचों मे देहि अर्थात्‌ मुझे 
अकाश दो,” याज्ञवल्क्य की आत्मा की सारभूत महत्ता का परिचय 
मिलता है, जो कि “म्ुके गोएँ दो”-जेसी भौतिकता-रंजित प्रार्थना के 
। विरुद्ध सम्पूर्णंत: आध्यात्मिक ध्वनि लिये हुए है। [7. ६, ३, १६] 
अन्त में याज्ञवल्क्य के जीवन द्वारा चित्रित होने वाली देश की 
शिक्षा एवं संस्क्रति से सम्बन्धित दशा तथा अवसरों का भी उल्लेख 
किया जा सकता है। सबसे पहली बात उल्लेखनीय यह है कि स्थान- 
[स्थान पर छोटी ग्रह-पाठशालाएँ हुआ करती थीं, जिनका संचालन केवल 
एक गुरु ही करता था, जो कि अपने परिवार में उतने ही छात्र रखता, 


दै४ 5 


जिनका बह प्रबन्ध कर सकता था। अनेक वर्षों के अनुशासित जीवन 
के बाद छात्रों की "शिक्षा समाप्त होने पर वे सासान्यतः घर लोटकर 
गहस्थ्य-जीवन का पालन करते थे । किन्तु अधिक अध्ययनशील छात्र, 
जिनमें ज्ञानोपार्नन की अधिक लगन होती, सारे देश में अ्रसण करते - 
श्रे और अन्य विद्या-केन्द्रों में जाकर अपनी ज्ञान-पिपासा को तृप्त करने 
के लिए अधिक ग्रतिष्ठित शिक्षकों फी खोज करते थे । विचरण करते 
हुए ऐसे विद्वानों की ऐसी मण्डलियाँ उस समय में आम तौर पर 
दिखाई देती थीं। ज्ञान की खोज में अमण करते हुए स्वभावतः उनकी 
संट अन्य विद्वानों से होती, और वे विचारों का आदान-प्रदान 
ओर बहुधा गम्भीर शास्त्राथं भी करते ये । कई बार ऐसे वाद-चिवाद 
आकस्मिक भट का फल न होकर पहले से ही तय करके किये जाते ये । 
बाहर से आने वाला विद्वान चुनोती देता ओर साथ में विजेता के लिए 
पुरस्कार की भी घोषणा कर देता था। इस प्रकार उच्च शिक्षा का 
व्यापक रूप से प्रसार और उसकी वृद्धि, स्थायी पाठशालाओं के अति-- 
रिक्त, विभिन्‍न प्रान्धों के विद्वानों के वाद-विवादों द्वारा भी होती थी, « 
जो कि अपने दाशंनिक अथवा बेज्ञानिक सिद्धान्तों को स्थापित करने 
और उस समय के ज्ञान के कछेत्र में अपनी बोद्धिकता व प्रतिष्ठा कायम 
करने के लिए ऐसे अवसरों की खोज में रहते थे । यह भी उस युग का 
पक शुभ लक्षण था कि विद्या धन से श्रद्धांजलि पाए बिना नम रहती 
थी । विद्या-बुद्धि ओर सोने-चाँढदी के धनियों के बीच छुक सुखद साम॑-* 
जस्य ओर पारस्परिक आदर था। अपनी बौद्धिक परम्परा और स्वर्य 
उपार्जित ज्ञान पर गव करने वाले ब्राह्मण, कहीं से भी शिक्षा प्राप्त करने 
में संकोच नहीं करते थे । वे शिक्षा दे सकने वाले क्षत्रियों के शिष्य बनने 
के लिए भी सहष तत्पर रहते थे | याज्ञवल्क्य के समय में देश के बौद्धिक 
जीवन में क्षत्रियों का बहुत बढ़ा हाथ था, जो कि इस उत्साह के साथ 
इन कामों में योग ढेंते थे, जिससे उनकी सच्ची लोकतन्न्नात्सक भावना 
सथा आत्मा के जगत्‌ में सावजनीन आतृत्व के प्रति उनकी लगन का 
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प्रमाण मिलता है, क्योंकि सभी लोग इस जगत के स्वतन्त्र नागरिक 
हो सकते हैं । कई नरेशगण स्वयं विचारों के क्षेत्र के नेता थे ओर उनके 
पास विद्यार्थी उन सत्यों का उपदेश पाने प्रहँचते थे, जिनके कि चे 
भण्डार थे, जेसे कि--विदेदह के जनक, काशी के अजातशत्र, पंचाल 
देश के प्रवदण जयवलि, अथवा अश्वपति कैकेय । किन्तु, स्वयं शिक्षक 
रूप में ज्ञान का असार करने के अतिरिक्त वे विद्यार्थियों को उदारवा 
के साथ सहायता देकर अप्रत्यक्ष रूप से भी विद्या की वृद्धि करते थे, 
और ऐसे राजाओं में विदेहराज जनक सबसे प्रमुख थे। उन्हें अन्य 
राजाओं की तरह शिकार आदि में नहीं बल्कि विद्वानों के साथ उठने- 
बेठने में ही आनन्द मिलता था, जिस प्रकार आगे चलकर सम्राट 
अशोक ने भी आसोद-प्रमोद के लिए की जाने वाली यात्राओं का स्थान 
धार्मिक कार्या और तीय-यात्राओं को दे दिया था। त्योहारों के अवसर 
पर राजा जनक विभिन्‍न भागों से विद्वानों को आमन्त्रव करके उनके 
सम्मेलन करते थे ओर वाद-विवाद में निपुणता तथा अपनी बोद्धिक 
श्रष्ठता सिद्ध करने वाले विद्वानों को भरपुर इनाम देते थे, ओर उन्हें 
स्वयं तकसंगत विवाद सुनने में ही आनन्द मिलता था। इस प्रकार 
राजाओं के दरबारों में विद्वानों की सभाओं द्वारा भी देश के बोद्धिक 
जीवन को प्रोत्साहन मिलता था। अन्त में, यह भी ध्यान देने योग्य 
बात है कि इस बोद्धिक-जीवन में भाग लेने से स्त्रियों को अलग नहीं 
रखा गया था। उन्हें सावंजनिक सभाओं ओर विद्वानों के सम्मेलनों 
सक्रिय रूप से भाग लेने तथा अपने दाशनिक विचारों को प्रतिपादित ओर: 
स्थापित करने की पूण स्वतन्त्रता थी। जब कि ग्ृह-जीवन के एकान्त 
में उन्हें अपने पतियों के साथ संस्कृति ओर ज्ञान के क्ष॑त्र में पूण समता 
प्राप्त थी, आध्यात्मिक जीवन की समस्याओं व सत्यों के अन्वीक्षण में 
वे अपने पतियों का साथ दे सकती थीं । स्वतन्त्रता ओर आध्यात्मिकता 
के इसी वातावरण में भारत में मानव-बुद्धि सत्य की खोज ओर जीवन 
“ के रहस्यों के समाधान में महानतम विजय प्राप्त कर पाई थी । 
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प्राचीन भारत का असाधारण रूप से विशाल ओर विभिन्न साहित्य 
होते हुए भी सही अर्थों में उस समय के ऐतिहासिक अभिलेखों का बढ़ा 
अभाव है। सम्भवतः इसका कारण यह है कि हिन्दू विचार-वारा में 
जीवन ओर उसके हरिक अध्यवसायों को इतना महत्त्व नहीं दिया जाता 
था जितना कि पश्चिमी देशों में दिया जाता हैं। भारतीय इतिहास के 
महापुरुष केवल उन आदशों के कारण गण्यमान्य थे जिनका वे पालन 
करते थे, न कि अपने जीवन के वेयक्तिक पहलुओं ओर उसको विभिन्‍न 
घटनाओं के कारण । उनके विचार, कथन अथवा उपदेशों के विवरण 
रखे गए हैँ, किन्तु उनके प्रत्यक्ष कार्यों के नहीं । सत्य के अनुवतंक से 
अधिक सत्य श्रोर उपदेशक से अधिक उपदेश का मूल्य सममभ्म जाता 
था । इसी कारण ब्राह्य॒णों ओर उपनिषदों का बृहत्‌ साहित्य ऋषियों की 
मान्यताओं ओर उनके कमकारडों, उनके सिद्धान्तों तथा उनके द्वारा 
किये जाने वाले यज्ञादि के वर्णनों से परिपूर्ण होते हुए भी उनके अपने 
निजी व्यक्तिगत जीवन के सम्बन्ध में सम्पूणंतः मोन है। इसी प्रकार, 
उत्तरकालीन समय सें भी वाल्मीकि, व्यास अथवा कालिदास की ऋृतियों 
का, शंकर या रामानुज, कबीर या नानक के सिद्धान्तों का व्यापक रूप 
से अध्ययन तथा पालन किया जाता था ओर कहीं-कहीं तो इन सिद्धान्तों 
पर विस्तृत टिप्पणियाँ भी मिल्नती हैं, परन्तु उनके व्यक्तिगत जीवन 
के सम्बन्ध में कितनी थोड़ी बातें मालूम हैं ! प्राचीन भारतीय साहित्य 
में जीवनी नाम का विषय प्रायः है ही नहीं। किन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से 


३७ : 


इस अभाव के सम्बन्ध में यह कहा जा सकता है कि यह अभाव समस्त 
विज्ञान का एक विशिष्ट गुण है जिसमें अतीत के खण्डित प्रमेयों व 
त्रटिपू यन्‍त्रों की अपेक्षा संद्धान्तिक रूप से सिद्ध एवं व्यावहारिक रूप 
से उपयोगी सरत्यों पर ही अधिक ध्यान दिया जाता है। वास्तव सें 
विचार व कला की ऐतिहासिक विवेचना के मूल्य को बढ़ाकर ग्रस्तुत 
करना आसान हैं। डॉ० बोसानक्वे ने इस प्रकार की ग्रचलित प्रवृत्तियों 
के प्रति एक अच्छी, यथोचित चेतावनी दी है [गिफड लेक्चस, १६१२, 
पृष्ठ ७८] : “इतिहास अनुभव का एक वर्ण्संकर रूप हे जिसमें अस्तित्व 
या सत्य की क्षमता लगभग नगण्य होती है। क्रमिक घटनाओं की इस 
सन्दिग्ध कहानी का सासाजिक विचारों, कला अथवा धर्म की सम्पूर्ण 
व्याख्या के साथ मिश्रण नहीं हो सकता । वे महान बातें, जो स्वतः 
आवश्यक हैं, वर्णन में अनिश्चित बन जाती हैं अथवा मेधा के अति- 
सन्दिग्ध अनुसानों द्वारा उनका श्रय ऐतिहासिक रंगमब्च के इस या उस 
पान्न को दिया जाता है। ईसाई मत का अध्ययन एक महान विश्व- 
अनुभव का अध्ययन है; उसके विकास में किन व्यक्तियों का कितना 
योंगदान है यह विद्वानों की समस्या है, ओर उनके निष्कर्ष मानवता के 
लिए विशेष महत्त्व रखते हुए भी सर्वोच्च महत्त्व कभी नहीं रख सकते ।?? 
“भगवद्गीता'-जेसे महान्‌ अन्थ के लाखों पाठकों के लिए उसके रचयिता, 
उसकी रचना-तिथि, प्रामाणिकता तथा सौद्षिक शुद्धता-सम्बन्धी प्रश्न 
नहीं उठते । वह ताजमहल की तरह है जिसके सौन्दर्य की सराहना 
करते समय उसका निर्माण करने वाले शिल्पकारों तथा उसका व्यय 
उठाने वाले राजाओं के नाम की सुध नहीं रहती । 

इसी ग्रकारं, गोतम बुद्ध-जेसे महान्‌ व्यक्ति की जीवनी के सम्बन्ध 
में भी, जिनकी शिक्षाओं को मानव जाति का प्रायः चौथाई भाग सानता 
है, केवल कुछ ऐसे बिखरें हुए तथ्य उनके उपदेशों के असंग में मिलते 
हैं जिन्हें जोड़कर उनकी जीवन-कथा बनाईं जा सकती हू, पर फिर भी 
जिसे सहीं अथ में जीवन-कथा नहीं कहा जा सकता । उनके जीवन काल 
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के बहुत बाद की कुछ कृतियों में, जेसे कि संस्कृत की ललित-विस्तर” 
में, भगवान्‌ बुद्ध के जीवन को उस रूप में प्रस्तुत किया गया है जो कि 
उनका और उनके कृत्यों का वास्तविक रूप न था, बल्कि जेसा कि एक 
बुद्ध को होना चाहिए; इसमें इतनी अधिक मात्रा में चासत्कारिक तथा 
अलोकिक बातें जोड़ दी गई हैं कि उसकी तुलना अंग्र जी के महान्‌ 
कवि समिल्टन की प्रख्यात रचना 'पेरेडाइज़ रिगेन्ड' से की जा सकती 
है। उनके जीवन की अधिक विश्वसनीय काँकी पाति की कुछ अधिक 
प्राचीन पुस्तकों (जिनमें विनय” और सुत्त' प्रमुख हैं) के उन अंशों से 
मिल सकती है जिनमें यह बताया गया है कि महात्मा बुद्ध ने कोन-सा 
नियम किन परिस्थितियों में बनाया ओर कोन-सा उपदेश किस अवसर 
पर दिया । किन्तु बुद्ध की ओवनी के दोनों उपयु क्त खोतों की सावधानी 
के साथ परीक्षा व तुलना करनी होगी, विशेषवः उन तथ्यों को हूं ढ़ 
निकालने के लिए जो कि दोनों स्रोतों में मिलते हैं ओर इसलिए अधिक 
विश्वसनीय हैं, ओर जो कि बुद्ध के जीवन के पूर्णतः वास्तविक तथ्य न 
होते हुए भी उस समय के बोद्धों के सत में वास्तबिक ही थे। डॉ० 
रिस डेविड्स ने ठीक ही कहा है (बुद्धिज़्म' एष्ठ १६) कि हमको “अदू- 
म्रुत चमत्कारों में विश्वास रखने वाले साक्षी के प्रमाण को सम्पूर्णतः 
अस्वीकार नहीं करना चाहिए,” ओर साथ ही “यह मानना भी गलत 
है कि गौतम बुद्ध का समस्त जीवन ही एक कपोल-कल्पना है और यह 
कि बोह-द्शन अथवा उससे भी शक्तिशाली बोदछ भिक्षुओं का संघ 
किसी पौराखिक कल्पित कथा के आधार पर उत्पन्न हुआ है,” जेसा कि 
कुछ नास्तिकों का विश्वास है और जिसका ओ्डेनबर्ग ने बड़े प्रभाव- 
शाली ढंग से खण्डन किया है [ बुद्ध', अंग्र जी अनुवाद १८८२, पृष्ठ 
७२]। डॉ० रिस डेविड्स आगे चलकर कहते हैं : “महात्मा बुद्ध के 
जीवन के बारे में जो कथा प्रचलित है उसका निश्चय ही एक ऐतिहासिक 
आधार था; और यदि यह पूछा जाय कि क्या सत्य और मिथ्या को 
अलग करना सम्भव है तो में कहँँगा कि यद्यपि यह कास बहुत कठिन 
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है पर इस कठिनाई को बढ़ा-चढ़ाकर पेश करने , की प्रवृत्ति है। बुद्ध- 
सम्बन्धी कथाएँ सुनाने वाले लोग जालसाज़ नहीं बल्कि सीधे-सादे लोग 
हैं जिनके सोचने के तरीकों के साथ हम बहुत-कुछ सामंजस्य स्थापित 
कर सकते हैं।” इन कथाओं में से चामत्कारिक एवं सिथ्या तत्त्वों के 
आधवरणों को हटाने के बाद एक ऐतिहासिक बीज-केन्द्र रह जाता है।' 
जिसके द्वारा हम बुद्ध के जीवन को मूर्ते एवं यथाथ विवरणों के साथ 
एक वास्तविक मनुष्य के रूप में अस्तुत कर सकते हैं न कि उन अस्पष्ट 
धरूसिल व्यक्तित्वों के रूप में जिनके बारे में हम वेदिक साहित्य में 
पढ़ते हैं । 

नवीनतम धारणा यह है कि गोतस बुद्ध का जन्स शाक्य-वंश के 

१. बौद्ध-परम्परा के प्रतिपादन के भ्राम सवाल प्र जीजर की' निम्न 
टिप्पणियों की तुलना कीजिए (महावंस, भूमिका, पृ०- १४) : 

“मैं अपने-आपसे नहीं छिपाता कि परिस्थिति का यह मूल्यांकन 
स्वयं को कट्ु श्रालोचना के लिए खुला छोड़ देता है कि हमारा सिद्धान्त 
साधारणतया, चमत्कारिणी किवदन्तियों को परम्परा से हटाना और 
वास्तविक इतिहास के रूप में जो कुछ बच जाता है, उस पर विचार 
करना है। लेकिन मेरे विचार से विन्डिश ने बड़े श्रच्छे ढंग से कहा है 
कि वास्तव में, बौद्ध परम्परा में, तत्सम्बन्धी एक छोटे-से केन्द्र-बिन्दु के 
चारों ओर सभी प्रकार के परिशिष्ट समय के भीतर कैसे एकत्र हुए जिनके 
द्वारा वास्तव में साधारण घटनाएँ, धीरे-धीरे झआश्चयेंजनक घटनाओं 
में बदल दी गईं। लिकिन हम केवल इसी कारण, सब किवदन्तियों की 
उपेक्षा नहीं कर सकते । यहाँ भी विज्ञान का काम है कि सत्य के अंश' 
को स्पष्ट करे। और केवल यही नहीं, बल्कि उसे इन किवदन्तियों की 
परम्परा के अर्थ और महत्त्व की खोज करनी चाहिए, जो केन्द्र-बिन्दु 
के आस-पास इकट्ठी हुई हैं। प्रायः परम्परा गहरे विचारों को ढके 
रखती है। 

२. यह धारणा प्रसिद्ध हाथीगुम्फ गुफा में खारवेल द्वारा खुदवाये 
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क्षत्रिय राजा शुद्धोदन के यहाँ लगभग ४२३ ई० पू० में हुआ था । यह 
निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि शाक्य-राज्य राजतन्त्र था 
अथवा एक प्रकार का प्रजातन्त्र । एक ओर हम उनके पड़ोसी राजा 
कोसल के पसेनदि के बारे में पढ़ते हें कि वह अपनी पत्नी के रूप में 
विशुद्ध शाक्य-वंश की कन्या चाहता था, ओर अपनी कुलीनता पर गद 
करने वाले शाकक्‍्यों ने एक दासी की पुत्री, जिसका पिता शाक््य था, उसे 

_ भेजकर उसकी इस प्रार्थना को आंशिक रूप से पूरा किया और दूसरी 
हुए कुछ वाक्‍्यों की बहुत मान्य विवेचना का परिणाम है, जिसके 
अनुसार राजा खारवेल, चन्द्रगुप्त मौर्य के लगभग १७८ वर्ष पश्चात्‌ 
आता है ( ३२२ ई० पृ०या कुछ के मतानुसार ३२५ ई० पू०। ) 
यह भी कहा जाता है कि वह एक नन्‍्द राजा के ३०५ वर्ष परचात 
ग्राया जिसने इस' प्रकार लगभग ४५२ ई० पू० में राज्य किया होगा । 
उस समय के राजाओं के राज्य-काल के लिए पुराणों में दी हुई संख्याएँ 
मानते हुए हम ४५२ ई० पू० में महानन्दिन को राज्य करता हुआ्ना 
पाते हैं। उसके बाद हम एक महत्त्वपूर्ण सचाई पर आते हैं कि उसी 
शंशुनाग राजवंश के उसके पूर्वंज, राजा बिम्बिसार और अजातशत्रु ने 
जो दोनों ही बुद्ध के समकालीन थे, ६११ से ५५६ ई० पूृ० के बीच 
राज्य किया। इस प्रकार हम इस स्थिति में हैं कि बुद्ध की मृत्यु के 
सम्बन्ध में परम्परागत सीलोन-तिथि को मान लें, श्रर्थात्‌ ५४४ या ५४३ 
ई० पू०; और जबकि वह लगभग ५० वर्ष जिये, उनका जन्म-दिन 
लगभग ६२३ ई० १० में होता है। [देखिए [80/२5, दिसम्बर १६१७, 
ज्ञानी विद्वानू, सर्वेश्री जायसवाल और बनर्जी द्वारा खुदाइयों के संस्करण 
के लिए वी० ए० स्मिथ का ][728$8, जुलाई १६१८ में लेख और 
' आक्सफोड्ड हिस्द्री ऑफ इण्डिया, पृ० सं ० ४८ और ४८ एन० | परम्परा 
ने अजातशत्रु द्वारा राजमुकुट पर, बुद्ध की ७२ वर्ष की श्रवस्था में 
अधिकार करवाया है। (देखिए, करने), और इस प्रकार उसने ५५१ ई० 
यू० से राज्य किया होगा । 
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ओर कपिलवस्तु के सभा-भवन में बेठकर न्‍्याय एवं प्रशासन का काय 
करने वाली शाक्यों की विधान-सभा के बरे में पढ़तें हैं (अंगुत्तर निकाय 
[, ४७) । कुछ भी हो, इसमें सन्देह नहीं कि बुछ्ध का जन्स एक 
धनी ओर समृद्ध परिवार में हुआ था, ओर डनके पिता को कभी राजा 
ओर कभी राजा के चचेरे भाई भदिय* कहकर सम्बोधित किया गया 

१. दीघ निकाय ' के श्रम्बटठ सुत्त में एक स्थान पर सभा-भवन में 
विचार-विमद के लिए भव्य आसनों पर बैठे हुए युवा तथा वृद्ध शाकयों 
का उल्लेख आता है। सोखदंड सुत्त तथा कढदंत सुत्त में कुछ प्रसंग ऐसे 
मिलते हैं जिनमें ब्राह्मणों को बुद्ध के प्रतिष्ठित कुल का होने के दावे पर 
विचार करते हुए यह कहते हुए बताया गया है कि उनका जन्म कुलीन 
तथा धनी परिवार में तो हुआ था पर राज-परिवार में नहीं | श्रग्गव्त्म 
सुत्तांत में निम्नलिखित उल्लेख मिलता है: “भ्रव शाक्‍्य राजा पसेनदि 
की प्रजा हो गए हैं। वे उन्हें नजराना देते हैं और आदर पूर्वक उनका 
अभिवादन करते हैं, उनके सामने वे उठकर खड़े हो जाते हैं और शीश 
नवाकर नमस्कार करते हैं और वड़ी घृमधाम के साथ उनका स्वागत 
करते हैं। क्या यह इस बात का स्पष्ट प्रमाण नहीं है कि शाक्य राज्य 
कोसल के निकटवर्ती शक्तिशाली राज्य में विलीन हो गया था ? संयत्त 
निकाय, ७९, से इस बात की और पुष्ठि हो जाती है; उसमें राजा पसेनदि 
को शाक्‍्य सामन्तों-जैसे अन्य पाँच राजाओं में प्रधान, अर्थात्‌ महाराजा, 
कहा गया है । 

२. चुल्लवग्ग (४४, १) में कहा गया है कि संन्यास ग्रहण करते 
समय उन्होंने कहा था, “प्रतीक्षा करो, में राज्ज अपने पुत्रों तथा भाइयों 
को सौंप दूं ।” शंका राजा अथवा राज्य दब्द के वास्तविक श्रथे के बारे 
में है, जिसका श्र राजा के वंशगत पद के बजाय रोमन सभासदों 
(कौंसल) के पद-जैसा कोई अस्थायी तथा निर्वाचन द्वारा प्राप्त पद हो 
सकता है। शुद्धोदन अथवा भद्दिय राजा थे, पर अजातशत्र की भाँति 
महाराजा नहीं थे । 
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ह। प्रचलित कथाओं में बुद्ध को एक जन्मजात राजकुमार माना गया 
है, पर हो सकता है कि परम्परा उनके घर व सामाजिक स्थिति को बढ़ा- 
कर पेश करना चाहती हो ताकि उनके त्याग का मूल्य भी बढ़ जाय । 

शाक्य-राज्य के पूव में लिच्छुति राज्य-मण्डल ओर मसगध-राज्य, 
पश्चिम में कोसल-राज्य और उत्तर में रोहिणी नदी थी, जिस पर वह 
सिंचाई के लिए निर्भर था। नदी के दूसरी ओर बसने वाली कोलिय 
जाति से कलह का यह एक बड़ा कारण था | इस कलह को कुछ समय 
के लिए वेवाहिक सम्बन्ध द्वारा शान्त-ससाप्त कर दिया गया, जिसके 
फलस्वरूप शाक्यराज शुद्धोद्न ने कोलियराज की महासाया ओर 
महाप्रजापती गौतमी नासक दो पुन्नियों से विवाह किया । महामाया ने 
अपने पिता के घर, देवदह, जाते समय मनोहर लुम्बिनी कुब्ज में एक 
साल के बृच्ष के नीचे पेंतालीस वर्ष की आयु में बुद्ध को जन्म दिया । 
बुद्ध का जन्म-स्थान एक अशोक-स्तम्भ द्वारा द्वढ़ लिया गया है, जिस 
पर लिखा है: “यहाँ महात्मा बुद्ध का जन्म हुआ था।” 

माता ओर बालक को कपिलवस्तु में शुद्धोदन के यहाँ लौटा दिया 
गया । जन्म के पाँच दिन बाद बालक बोघिसत्व का नाम सिद्धाथ रखा 
गया; उसके सात दिन बाद उसकी माता का देहान्त हो गया, और 
उसकी मौसी प्रजापती ने उसका पालन-पोषण किया । 

उसे प्राथमिक शिक्षा-दीक्षा के लिए विश्वामित्र नामक एक गुरू 
के यहाँ भेजा गया, जिसे कि कहा जाता है, उसने लेखन की विभिन्‍न 
शेलियों के अपने ज्ञान से हतप्रभ कर दिया । तदुपरान्त “राम और धज, 
लक्खण और सन्ति, यन्‍न ओर सुयाम, सुभोग और सुदत्त” नामक 
आठ गुरुओं ने और “उद्िच्च प्रदेश (उत्तर-पश्चिस) के सब्बसिन्र नामक 
कुलीन ब्राह्मण ने भी, जो कि भाषा-शास्त्र्ष ओर वेयाकरण, और छः 
वेदांगों का ज्ञाता था; उसे शिक्षा दी, जिसे बुलाकर शुद्धोद्न ने अपने 
पुत्र को शिक्षार्थ सोंप दिया ।” (मिलिन्द पन्‍ह ए१, ६, ३) 

वह शारीरिक व्यायामादि के प्रति भी उदासीन न था । उसे “बारह 
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कलाओं ” में, विशेषतः धलुविद्या में अजु न तरह निषुण बताया जाता 
हैं और कहा जाता है कि सब शाक्य-युवकों को खुल्लस-ख़ुलला त्ललकार- 
कर उसने अपनी श्रेष्ठता स्थापित कर ली थी। अज्ु न की वरह ही 
अपनी विजय के पुरस्कार में अपने ममेरे भाई सुग्रबुद्ध की पुत्री कोलिय 
राजकुमारी यशोधरा उसे मिली, जिससे उसने सोलह वर्ष की आयु 
में विवाह कर लिया। पराजित युवकों में देवदत्त नामक उसका एक 
ओर रिश्ते का भाई भी था, जो अपनी हार कभी न भूल पाया ओर 
बढ़ा होकर बुद्ध का महान्‌ शत्रु बना । पु 

दस बषों से अधिक वेवाहिक जीवन व्यतीत करने के बाद उनके 
राहुल नामक पुत्र उत्पन्न हुआ । नगर में समारोह मनाया जाने लगा, 
पर बुद्ध विचारमग्न हो गए; क्योंकि यह पुत्र वह बन्धन बनकर आया था, 
जिसने संसार के साथ उन्हें बाँध दिया था। उन्हें पुत्न-जन्म का समा- 
चार नदी-किनारे एक उद्यान में मिला था और घर लोटते समय सुनाई 
देने वाली जय-जयकार में कुमारी किसा गौतमी नामक अपनी रिश्ते 
की बहन के इस गीत ने उन्हें आकृष्ट किया : “सुखी हो पिता, सुखी 
हो ऐसे पुत्र की माता, सुखी हो ऐसे पति की पत्नी ।” “सुखी” शब्द, 
किन्तु, उनके लिए एक मिन्‍न अर्थ रखता था । उन्हें उस वास्तविक सुख 
का बोध हुआ, जो कि कासना, पाप, दुःख ओर पुनर्जन्म के बन्धनों से 
'ुक्त' होने से आप्त होता है। ओर इस्र प्रकार उस कन्या ने उन्हें सर्वो- 
च्च सत्य का बोध कराया ओर पुरस्कारस्वरूप उनसे सोतियों का एक 
कंण्टहार प्राप्त किया, जिसे उस मुख लड़की ने प्रेम का चिह् समका । 

कहा जाता हैं कि उसी रात अपने जीवन के उन्तीसवें वर्ष में 
गौतम “गृह-त्याग करके अनागरिक हो गए. ।” किन्तु उनके गृह-त्याग 
और सम्बंधित परिस्थितियों के विभिन्‍न विवरण मिलते हैं। अधिकांश 
विवरणों में उन्हें एक ऐसे सुखद वातावरण में अलग रहते बताया गया 
है, जो कि रोग, जरा और सूत्यु-जेसे जीवन के दुःखों से अछूता था। 
किन्तु ईश्वरीय इच्छा ने उन्हें इस प्रकार रहने न द्िया। भाग्यवश, 
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उन्होंने इन दहुःखों को क्रमानुसार साह्तात्‌ रूप में देखा, ओर अपने 
सामने खड़े हुए एक संख्यासी के रूप में उन्होंने उन दुःखों से छुटकारा 
पाने का उपाय भी देखा। किन्तु अधिक सत्य-विवर॑ण सम्भवतः वह 
है, जिनमें स्वयं बुद्ध द्वारा उस घटना का वर्णन साना गया है। धन 
और वेसव के बीच ग्रीष्म, शीत और वर्षाकाल के लिए अपने तीन 
विभिन्‍न महल्ों में वास करते हुए बुद्ध सोचने लगे कि जरा; रोग अथवा 
रूत्यु से लोग कितने घबराते हैं। उन्होंने सोचा: “में मी नाशवान्‌ 
हुँ और जरा, रोग व रूत्यु की शक्तियों से मुक्त नहीं हूँ । क्या यह 
उचित है कि जब में किसी को इस दशा में देखूँ तो मुझे भी भय, 
कज्ञोभ और घृणा अनुभव हों ? ओर जब में इस श्रकार विचार करने 
लगा, मेरे शिष्यो, वो मेरे लिए जीवन का समस्त सुख समाप्त हो 
गया ।” और इसी विषय पर एक अन्य प्रसंग में उन्होंने फिर कहा, 
“और तब मेंने अपने-अआपसे कहा : “में स्वयं जन्म, विकास ओर क्षय, 
रोग, रूत्यु, शोक और कलंक के अधीन होते हुए भी क्यों उन चीज़ों 
के पीछे पड़ा हूँ, जो कि स्वयं जन्म, विकास ओर क्षय, रोग, रूत्यु, 
शोक और कलंक के अधीन हैं ?” तो, शिष्यो, कुछ समय बाद, अपनी 
अल्पावस्था में ही, जब में काले केशों वाला पोरुषोन्मुखी युवक था, मेने 
अपने सिर और दाढ़ी के केश काट डाले और अपने माता-पिता को 
रोता-बिलखता छोड़कर, पीत वस्त्र धारण करके घर से निकल पड़ा ओर 
मेंने प्रतिज्ञा की कि सदा अनागरिक-जीवन व्यतीत करूँगा ।” [सज्किस 
निकाय, खण्ड २, पृष्ठ *, अनुवाद शीलाचार]। एक ओर जगह पर 
निम्नलिखित वृत्तान्त मिलता है : “गाहंस्थ्य-जीवन सीमित ओर संकु- 
चित है, एक गन्दी कोठरी है; किन्तु अनागरिक जीवन स्वयं सम के 
उन्मुक्त वातावरण के समान है । घर में रहकर पूर्ण स्वच्छुता के साथ 
सम्पूर्णतः पवित्र जीवन-निर्वाह करना कठिन हैं। तो में केसे अपने सिर 
ओर दाढ़ी के केश काटकर, पीत वस्त्र धारण करके, घर छोंडकर निकल 
पड़ा ओर केसे मेंने अनागरिंक जीवन व्यतीत करने का प्रण किया ॥”? 
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(उपरोक्त, पृष्ठ ६६]। इन उद्धरणों से प्रतीत होता हैँ कि बोधिसत्व 
के मन में क्रान्ति उत्पन्न होने का ओर सांसादिक जीवन के प्रति घृणा 
उत्पन्न होने तथा उसका परित्याग करने के उनके निर्णय का 
एक-सात्र कारण रोग, दुबलता तथा सत्यु का आकस्सिक साक्षात्‌ नहीं 
था । सम्भवतः हुआ यह कि इस प्रकार की परिस्थिति ने इस परि- 
व्याग के प्रति उनके सन में पहले से ही उपस्थित क्रियात्मक प्रवृत्तियों 
को केवल वल ग्रदाव किया। किन्तु शोक ओर रूत्यु के रहस्यों को 
गहराईं के साथ ग्रहण करने वाले उस मस्तिष्क की प्रवृत्तियों के अति- 
रिक्त भारतीय जीवन और विचार के उच्चतम रुतर परे ऐसी विशिष्ट 
प्रवृत्तियाँ मौजूद थी, जिनके परिणामस्वरूप सत्य की खोज में समाज 
के सम्पन्न वर्गों के लोगों तक का संन्यास ग्रहण कर लेना एक सामान्य 
बात वन चुकी थी। बुद्ध ने केवल उसी पथ का अनुगमन किया, 
जिस पर प्राचीन भारत सें सत्य को खोज करने वाले बहुत पहले से 
चलते आए थे । इस बात को बौद्ध धर्म के असिद्ध पश्चिमी विद्वान 
डॉ० रिस डेविड्स ने बहुत अच्छी तरह समझा है: “सम्रद्धि और 
विल्लास के बीच उस तृष्णा तथा अभाव का अनुभव करने वाले प्रथम 
व्यक्ति नहीं थे--ओऔर अन्तिम व्यक्ति तो कदाषि नहीं थे- वह तृष्णा 
ओर अभाव, जिसको किसी भी प्रकार सन्तुष्टि नहीं हो पाती और 
जिन्होंने समस्त सांसारिक लाभ व आशाओं के आकर्षण को नष्ट कर 
दिया है यह अस्पष्ट असन्तोष जीवन की प्रत्यक्ष निस्सारता के प्रत्येक 
नूतन प्रसाण के साथ ओर भी बढ़ता जाता है, और जैसा कि गौतम के 
बारें में कहा जाता है, यह असन्‍्तोष ओर भी झधिक प्रबल हो उठता 
है। वह अपनी किसी वेयक्तिक विपदा से उत्पन्न न होकर दूसरों के 
दुःखों के प्रति सम्बेदना से उत्पन्न होता है। देनिक जीवन के कार्य 
असह्य हो उठते हैं, ओर इन व्याधियों से मुक्त तपसवी का सौम्य जीवन 
शान्ति का निवास प्रतीत होता है, ओर आत्म-त्याग व गम्भीर चिन्तन 
के इस जीवन द्वारा जीवन के गढ़ रहस्यों का कुछ समाधान हो सकता 
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व ३१? [“बुद्धिज सम, पृष्ठ ३०] 

इस सम्बन्ध में थरह महत्त्वपूण बात स्मरणीय है, जिसकी साधा- 
रणतः उपेक्षा की सकती है कि बुद्ध ने थुवावस्था में न कि वृद्धावस्था में, 
अपनी पूरी सामथ्य के साथ सांसारिक सुखों को भोंग करते समय न कि 
सुखों से पूणतः तृप्त हो जाने पर, समृद्धि में जब कि प्रत्येक इच्छा- 
पूर्ति के लिए साधन उपलब्ध थे न कि दरिद्रता में जब कि खोने को 
कुछ नहीं होता, इस संसार का परित्याग किया था। अपने त्याग की 
व्याख्या करते हुए स्वयं बुद्ध ने इस सम्बन्ध में कहा है: “हे मिकछुओ, में 
भी वोद्ध-प्राप्ति से पूव, जब मुमे पूर्णतः बोद्ध प्राप्त नहीं हुआ था, जब 
म॑ उसे प्राप्त करने के लिए प्रयस्नशील था[--जव में स्वयं जन्म, विकास 
ओर क्षय, रोग ओर रत्यु, पीड़ा ओर कलंक के अधीन होंते हुए भी उन्हीं 
वस्तुओं के पीछे पड़ा था जोकि इन समस्त व्याधियों के अधीन हैं, जेसे 
कि पत्नी ओर सनन्‍्तान, दास-दासियाँ, भेड-बकरी, सुर्गी ओर सूअर, 
हाथी, गाय-मेंस, घोड़े-घोड़ी ओर सोना-चाँदी । ओर तब है भिक्षुओ, 
मेंने सोचा : “यह में क्या कर रहा हूँ ? स्वर्य जन्म, विकास ओर क्षय, 
रोग, रूत्यु, पीड़ा और कलंक के अधीन होते हुए में उन्हीं चीजों की 
खोज में हूँ जो स्वयं इनके अधीन हैं। क्‍यों न में जन्म-रहित, च्य-रहिंत, 
रोग-रहित, रूत्यु-रहिंत ओर कलंक-रहित अनुपम आश्वासन और साया 
से मुक्ति प्राप्त करने का प्रयत्न करूँ !? और हे भिकुओ, कुछ समय बाद, 
जबकि में काले केशों वाला तेजस्वी युवक था, युवावस्था के प्रथम वर्षो 
में सुखद योवन का आनन्द ले रहा था, में अपने सिर ओर दाढ़ी के 
केश काटकर, जीय वस्त्र धारण करके, अपने माता-पिता की इच्छा के 
विरुद्ध उन्हें रोता बिलखता छोड़ ग्रृह त्यागकर अनागरिक बन गया ।” 
और यही स्थीकारोक्ति बुद्ध ने अपने चचेरे भाई, सहानास से उस समय 
की है जिस समय कि वह शाक्य राज्य का कर्शंधार बना : “ओरे मेंने 
महानाम, पूण ज्ञान-प्राप्ति से पूप, वासनाओं की तुच्छुता को स्पष्ट देखा, 
किन्तु वासनाओं के बाहर भी चूँकि मुझे सुख न दिखाई पड़ा इसलिए 


में यह नहीं जान पाया कि इन वस्तुओं से मुं ह मोढ़ लेना चाहिए |”? 
( सज्मकिम निकाय, 3, ६३ तथा उसके बाद के पृष्ठ ) 
... सम्पूर्ण स्पष्टवादिता के साथ कहे हुए ये उदात्त शब्द, जिनके द्वारा 
चुद्ध ने अपने-आपको मानवोपरि चरित्र प्रदान करने से इन्कार किया है 
ओर स्वयं अपनी दुर्ब्नताओं को स्वीकार किया हें, स्वयं मानवोपरि हैं । 
पॉल डेल्वे ने ठीक ही कहा हे [ बुद्धिस्ट ऐसेज”, पृष्ठ १९] “इससे 
पहले किसी भी धरम के संस्थापक ने कभी भी ऐसे शब्द नहीं कहे थे । 
ऐसे शब्दों के कहने वाले को स्वर्गिक आनन्द की आशाओं से लोगों 
को लुभाने की आवश्यकता नहीं । जो स्वयं अपने लिए ऐसी बात कहता 
है वह उसी शक्ति के बल पर लॉगों को अपनी ओर आकर्षित करता 
है जिसके बल पर सत्य अपने साम्राज्य में पदापंण करने वालों को 
आकृष्ट करता है ।”” 

बुद्ध का संसार का त्याग देना भी कोई अनोखी अथवा अलौकिक 
बात न थी । इस प्रकार के त्याग के अनेकों उदाहरण उनके युग में पाए 
जाते थे और यह एक साधारण बात थी । हिन्दु-विचार-घारा का निचोड़ 
याज्ञवल्क्य के इन शब्दों में मिलता हें: “'ज्ञानवान्‌ और बुद्धिमानों को 
सनन्‍्तान की इच्छा नहीं रहती; वे जिनका घर ही आत्सा है, सन्‍्तान का 
क्या करेंगे ? वे संतति की कामना, धन के लिए संघर्ष और सांसारिक 
सु्खों की खोज छोड़कर तपस्वी बनकर निकल पढ़ते हैं ।” [ब्ृ० ०] 
इस श्रकार, वेराग्य वेदिक सिद्धान्तों का आवश्यक परिणाम था। 
आह्यणों ओर उपनिषदों के थुग में हमें असण करने वाले विद्वानों के 
रूप में संन्‍्यासी मिलते हैं जो कि विचार तथा संयम की विभिन्‍न 
पद्धतियों वाले प्रसिद्ध शिक्षकों से वाद-विवाद करने व उनसे शिक्षा प्राप्त 
करने के लिए उत्सुक रहते थे। ओर इस प्रकार संन्यासियों के ये समूह 
आगे चलकर अपने-अपने गुरुओं व नेताओं के मतों का अनुसरण करते 
हुए भिन्न-भिन्न समुदायों व सम्प्रदाओं सें संगठित हो गए। बुद्ध के 
आग में सारा देश ऐसे धामिक सम्प्रदाओं से भरा पढ़ा था | बह्मजाल सूत्र 


छः 
रे है 
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[ 'दिखखनिकाय! 4 ] मेँ स्वयं चुद्ध ने इस प्रकार के “त्रुटिपुर्ण सिद्धान्तों”? 
ओर पद्धतियों की आलोचना की है, जब कि कई जैन कृत्यों में इन 
पद्धतियों की संख्या ३६३ बताई गई हैं। वे प्रायः दो मुख्य श्रेणियों में 
विभकत थीं--ब्राह्षण और समझ | ब्राह्मणों में तित्यिय, आजीविक, 
निगणठ, मुण्डशावक, जाठिलक, परित्राजक, मागण्थिक, तेदणिडिक, 
एक-साठक (एक वस्त्र धारण करने वाले (संयुत्त निकाय), 5 799 
अविद्धक, गोतसमक (एक श्रन्य गोतम द्वारा संस्थापिक सम्प्रदाय), 
देवकमिक, चरक, अचेलक इत्यादि [जनल रायल एशियाटिक सांसाइटी, 
१६&८ पृष्ठ १४७, सुत्त-निपात] सम्प्रदाय थे, और पूरण कस्सप, 
मक्खलि गोसाल (आजीविक के संस्थापक), अजित, १कुध-कच्चन 
संजय, ओर निगष्ठ-नातपुत्र नामक प्रसिद्ध गुरु थे, जो बुद्ध के 
समकालीन ' थे तथा दक्षिण के श्रस्सक प्रदेश का बाबरी, सेल चंकिन, 
तारुक्ख, पोक्खारसाति, जानुस्सोण, तोदेग्य आदि अन्य गुरु भी थे । 
ये ब्राह्मण गुरु अज्ञेयवादी अथवा भौतिकवादी और थे उन्हें वादशील 
(शास्त्राय॑ करने वाले), लोघासत, वेवाणिडक (धर्माध्म का विचार 
करने वाले तथा कुतर्की) तेविज्ज, (तीनों वेदों अथवा विद्याओं के ज्ञाता), 
आदि कहकर सम्बोधित किया जाता था । संन्यासियों की समण 
नामक दूसरी व्यवस्था की भी चार श्रेणियाँ बताई गई हैं--सग्ग-जिन, 
 मग्ग-देसिन, सग्ग-जीविन और समग्ग-द्रसिन, ओर इनके पारस्परिक: 

१, इन्हें छः तित्यकर (सिद्धान्त बनाने वाले) कहा जाता है, जो 
आयु में बुद्ध से बहुत बड़े थे। देखिए (संयुत्त निकाय) | ६६९ : “कारण 
यह कि (उनकी तुलना में) महात्मा गौतम आ्रायु में बहुत छोटे हैं और 
धामिक जीवन के क्षेत्र में नवागन्तुक हैं।” यह बात कोसल के राजा 
पसेनदि ने कही है, जिन्हें हम (मज्किम तिकाय) ॥ १२४ में भ्रपनी ही 
तरह अस्सी वर्ष के बढ़े बुद्ध का सम्मान करते हुए पाते हैं। इस प्रकार 
हम देखते हैं कि राजा पसेनदि बुद्ध के सबसे पुराने मित्रों तथा अनुयायियों 
में से थे । 
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मतमेदों के अनुसार इन्हें अनेकों विचार-धाराओं में विभेक्त कर दिया 
गया हैं जिनकी संख्या ६३ बताईं जाती है ओर जिन्हें बुद्ध के समय में 
दिटठ, अर्थात्‌ विश्वास-सेद कहा जाता था । 

तो संन्यासियों के इसी संसार में प्रवेश करने का युवक गातम ने 
संकल्प किया । 

आषाढ़ की पूर्णिमा को राजकुमार अपने शयन से उठे ओर अपनी 
पत्नी व पुत्र की ओर अन्तिम दृष्टि डाल राज्य-प्रासाद छोड़ उस विख्यात 
यात्रा पर निकल पड़े जिसके प्रत्येक चर॑ण पर॑ बहुमूल्य और कलात्मक 
स्मारक खड़े हैं ओर जिन्हें यात्रियों की अनेकों पीढ़ियाँ पुष्षों से विभूषित 
करती आईं हैं। उनके सारथी छुन्‍्न ने उनके प्रिय अश्व कर्ठक पर 
जीन कसी और वह सवार होकर नगर से बाहर निकल गए | कोलिय- 
प्रदेश के पार अनोमा नदी अपने घोड़े समेत एक छुलाँग में पार कर 
वह घोड़े पर से उतर पड़े ओर अपने सारथी व घोड़े को लौटाकर 
उन्होंने अपनी तलवार से अपने सिर व दाढ़ी के केश काट डाले और 
अपने सुन्दर बनारसी रेशम के वस्त्रों के स्थान पर पीतबस्त्र धारण कर 
लिए | और फिर अनुपिय नामक आम्र-कु््ज में एक सप्ताह तक विश्वास 
करके वह एक ही दिन में मगध के राजा सेशिय बिम्बिसार की राजधानी 
राजगृह इस आशय से पहुँचे कि उन्हें शाक्य-प्रदेश की शुष्क बुद्धि की 
अपेक्षा गंगा की घाटी में अधिक अच्छे शिक्षक मिल सकेंगे । एक कथा 
के अनुसार राजा बिम्बिसार ने एक दिन बुद्ध कों अपने सहल से देखा 
ओर वह उनके व्यक्तित्व से इतना प्रभावित हुए कि उनसे मिलने आये। 
और अपना समस्त साम्राज्य उन्हें समर्पित करने लगे जिसे लेने से बुद्ध 
ने इन्कार कर दिया। 

जन्मजात राजा के लिए भिक्षु का जीवन आसान न था। जब 

उन्होंने नगर में भिक्षा द्वारा प्राप्त अपना प्रथम भोजन खाना जहा तो 

“उनका पेट गड़बड़ा गया ओर उन्हें ऐसा लगा कि उनकी अन्‍्तड़ियाँ 
उनके मु ह से बाहर निकल आयगी,” “क्योंकि उन्होंने अपने जीवन में 
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ऐसा भोजन पहले कमी देखा तक न था” और अन्त में आत्म-भत्सेना 
द्वारा उन्होंने “उस घरित भोजन के प्रति अनिच्छा” की अपनी भावना 
को अपने वश में किया | 

पहाड़ी ग्रुफाओं में स्थित राजगृह, जो कि नगर अथवा भिक्षा पाने 
के स्थान से न बहुत पास था ओर न बहुत दूर, संन्‍्यासियों के लिए एक 
सुविधाजनक निवास-स्थान था; ओर यहीं बुद्ध आलार कालाम नामक मिकछ 
के पहले-पहल शिष्य बने । वह निश्चय ही अपने युग का एक विख्यात 
मनीषी था। उसकी एकाग्रता की सहती शक्ति के सम्बन्ध में एक कहानी 
प्रचलित हँ--वह सड़क के किनारे समाधि लगाकर बेठ जाता और ६०० 
गाड़ियाँ उसके सामने खड़खड़ाती हुईं निकल जातीं, पर उसका ध्यान न 
दृटवा (महाप्रज्ञा पारसिता सुत्त शास्त्र, 7५. ३९)। डसने गोतम को 
नास्तिवाद का सिद्धान्त सिखाया। गोतम ने अपनी प्रगति का इस प्रकार 
चर्णून किया है--“में बहुत शीघ्र ही इस सिद्धान्त को सीख गया और 
जहाँ तक 'में जानता हूँ, में समझता हूँ” शब्दों को उच्चारण करने का 
सम्बन्ध था, में ओर मेरे अन्य साथी इस प्राचीन ज्ञान को भली-माँति 
जानते थे। और तब मेंने सोचा कि जब आलार कालाम कहते हैं कि 
“इस सिद्धान्त का मनन ओर आत्मसात्‌ कर चुकने के बाद में उसकी 
आप्ति में लीन हो गया हूँ” तो यह केवल आस्था की अभिव्यक्ति नहीं हो 
सकती; निश्चय ही आलार कालाम इस सिद्धान्त को आत्मसात्‌ कर 
चुका हैं ।” 

प्राचीन भारत में ज्ञान केवल स्मरण, अध्ययन अथवा बोध का ही 
विपय न था; वह एक ऐसी वस्तु थी जिसे आत्मसात्‌ करके अपने जीवन 
में उतारना पड़ता था। अतः बुद्ध भी उस सिद्धान्त में अपने गुरु लक 
पहुँचने का प्रयत्न करने लगे ताकि अन्ततः “उस ज्ञान को आत्मसात करके 
उसके द्वारा जीवन-संचालन कर सके |? उन्हें बहुत शीघ्र ही अपने 
श्रयत्नों में सफलता मिली और उनके गुरु को कहना पड़ा, “हमें प्रसन्‍नता 
है मित्र; सचमुच दुगुनी प्रसन्‍नता है कि हमें एक ऐसे सम्माननीय व्यक्ति 
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का, तुम्हारे-जेसे सह-तपस्वी के दर्शन का सोमाग्य अप्त हुआ । जिस 
सिद्धान्त को में जानता हूँ. डसे तुम जानते हों, ओर जिसे तुम जानते 
हो उसे में जानता हूँ। जेसा में हूँ वेसे ही तुम हो, आर जंस तुस हो 
वैसा ही में हैं । आओ मित्र, तुम और में मिलकर साधुओं के इस 
समूह का पथ-प्रदर्शन करें ।? और इस प्रकार गुरु ने अपने शिष्य को 
“अपने समान स्तर पर स्थान देकर महान्‌ सम्मान प्रदान किया ।?? 
किन्तु गौतस, जिनके लिए आध्यात्मिक विकास की कोई सीमा न थी, 
इस सिद्धान्त से सन्तुष्ट न रह सके । “सर्वोच्च सत्य ओर सर्वोच्च शान्ति के 
अनुपस पथ” की खोज में उन्होंने एक ओर गुरु को हूँ ढ़ा ओर वहाँ पहुँचे: 
जहाँ कि राम का शिष्य उददक रहता था, ओर उसे सम्बोधित करते हुए 
उन्होंने कहा,“मिन्र, में इस अनुशासन और सिद्धांत के अन्तगंत तपस्थियों: 
का जीवन व्यतीत करना चाहता हैँ ।? पहले की तरह ही उन्होंने उस 
सिद्धान्त को भी “जहाँ तक उसको सोखिक रूप से स्वीकार करने का: 
प्रश्न था शीघ्र ही प्राप्त कर लिया” ओर तदुपरान्‍्त उसमें इतनी प्रवीणता 
ग्राप्त कर ली कि “उसे आत्मसात्‌ करके उसके हारा जी4न-संचालन कर 
सके ।? उनके इस गुरु ने भी उन्हें अपने समान पद दिया; किन्तु इस 
ज्ञान की पूर्ण व्यापकता भी गोतम की आत्मा को सन्तुष्ट न कर सकी 
जो कि सर्वोच्च सत्य के लिए लालायित थी ओर सर्वोच्च शान्ति के पथ 
की अब भी खोज में थी ! ओर इस प्रकार गौतम को अपने इन दोनों: 
ग़रुओं से विदा लेनी पड़ी । यहीं से ब्राह्मण ओर बोद विचार-घाराओं: 
के रास्ते अलग हो गए, जिसका सानव-जाति के धार्मिक इतिहास पर 
बहुत गस्भीर प्रभाव पड़ा है। वोसले ने ठीक ही कहा है, “यह सम्भव है 
कि यदि गोतम अपने प्रारम्भिक विचरण में ही सर्वोच्च सत्य के इन दोः 
शिक्षकों से मिले होते तो प्राचीन संसार का ससस्‍्त इतिहास ही दूसरा 
होता ।”? ( कन्सेप्ट्स ऑफ सोनिज़्म, पृष्ठ १६७ )। किन्तु यह रूदा 
स्मरण रखना चाहिए कि ब्राह्मण धर्म ओर बोद्ध धर्म में इतना सम्पूर्ण 
भेद नहीं है जितना कि बहुधा समझा जांतां है। अपने ब्राह्मणं गुरुओं: 
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से योग की ग्रशिक्षा तथा ज्ञान प्राप्त करने के बाद बुद्ध ने शोर श्रधिक 
प्रगति करने के लिए स्वर्य अपने पर निभर रहने का संकल्प किया, और 
चुद्ध-गया के वर्तमान मन्दिर के निकट उरुवेला वन में जाकर रहने लगे, 
वहाँ उन्हें “बच्चों के बीच एक सुन्दर एकान्त स्थान दिखाई दिया, 
जहाँ कि निकट ही एक मनोहर एवं निर्मल जल-धारा बहती थी, जो बहुत 
गहरी नहीं थी ओर जिस तक आसानी से पहुँचा जा सकता था तथा 
चारों ओर खेत व घास के सेदान थे ।” बुद्ध ने यह कहकर वहाँ रहने 
का तुरन्त ही निश्चय कर लिया कि “साधना के लिए यह उययुक्त स्थान 
है।” आत्म-शमन का सिद्धान्त सानने वाला पूवकालीन बोद धर्म 
आन्तरिक ओर आध्यात्सिक जीवन के सहायताथ प्रकृति के बाह्य सोन्दर्य 
के प्रति उदासीन न था । 

गौतम ने छुः वर्ष इस आत्म-शिक्षण में व्यय किये, ओर उनके 
शकाँत को दूर करने के लिए उनके पास केवल वे पाँच बाह्मण तपस्वी 
थे जो कि उनमें बुद्धत्व के चिह्न देखकर उनके साथ रह गए थे। कॉडण 
के नेतृत्व में पाँच साधुओं का वह समूह गोतम की “कोठरी झाइता- 
खजुहारता, हर प्रकार की सेवा करता तथा सदा उनकी आज्ञा का पालन 
" करने के लिए तत्पर रहता ओर सदा कहता रहता, अब यह बुद्ध बनने 
चाले हैं, अब यह बुद्ध बनने वाले हैं ।” 

उस समय के अपने जीवन को उन्होंने स्वयं अपने शब्दों में अधिक 
अच्छी तरह व्यक्त किया हैं। उन्होंने इस घरेलू मिसाल पर गौर करते 
हुए कि पानी में भीगी लकड़ी या नदी के किनारे पड़ी हुई लकड़ों में 
अपने-आप आग या लपट पेदा नहीं हो सकती, बल्कि केवल उसीमें हो 
सकती है जो कि सूखी ओर पुरानी हो, उन्होंने अपने मन में यह तक 
किया कि ज्ञान का प्रकाश उस व्यक्ति को प्राप्त नहीं हो सकता जो कि 
<अपने शरीर और अपनी वासनाओं खे निवृत्त न हो, ओर जिसने, जहाँ 
' ख़क वासनाओं का सम्बन्ध है, अपनी काम-लिप्सा, दुबंलवा, तृष्णा और 
ज्वर को सम्पूर्णतः अपने अन्तर से दूर न कर लिया हो। अतः उन्होंने 
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आत्म-संयम की पराकाष्टा तक पहुँचने का संकल्प किया ओर विभिन्‍न 
प्रकार की योजनाओं पर अमल किया । पहले उन्होंने दाँत भींचकर 
और तालु में जीम चिपकाकर अपने सन को अपने वश में कर लिया 
दूसरे, अन्दर जाने वाली ओर बाहर निकलने वाली वायु को मुख, 
नासिका और कानों में ऋरसशः रोककर ओर उस पर॑ नियन्त्रण करके 
उन्होंने प्राणायाम का अभ्यास किया । तीसरे, केवल कभी-कभी एकाथ 
आस शाक-भाजी या दाल की खिचड़ी खाकर उन्होंने निराहार रहने का 
अभ्यास किया और अन्त में उनका शरीर बेहद दुबला हो गया, डनकी 
बाँदें सूखकर सेंठे-जेसी ओर रीढ़ एक बटी हुईं रस्सौ-जेसी बन गई, 
उनकी आँखों की पुतलियाँ बहुत अन्दर को धंस गईं ओर उनकी चमक 
प्रायः जाती रही, उनके सिर की त्वचा धूप में सूखी हुईं कच्ची लोकी 
की तरह सिकुड़कर रह गई ।” जब में अपने पेट को छूता तो मेरे हाथ 
को रीढ़ की हड्डी का स्पश होता, और जब में रीढ़ की हड्डी पर हाथ 
फेरता तो पेट छुआ जाता, और शोचादि के लिए जाते समय में दुबंलवा 
से गिर पड़ता । जब अपने दुबंल शरीर में पुनः कुछ बल लाने के लिए 
में अपने हाथ-पेर थपथपाता तो मेरे शरीर के रोएँ, जिनकी जड़ें तक सड़ 
चुकी थीं, मेरे हाथों में आ जाते, ओर यह सब अत्यधिक निराहार का 
परिणाम था ।” द 

इन सब संयर्मों के अतिरिक्त एकान्तवास भी बहुत कठिन था । 
गौतस ने स्वयं स्वीकार किया है कि पूर्ण ज्ञान-प्राप्ति से पहले वह यह 
अनुभव करते थे कि “जन-समूह से दूर एकान्त वनवासी का जीवन 
ब्यतीत करना कितना कठिन है ! एकान्तवास और एकान्तवास में आनन्द 
प्राप्त करना कितना दुःखाध्य है ! जिस साधु ने सन की स्थिरता प्राप्त 
नहीं की है उसके लिए निर्जन वन कितने असहद्य हो उठते हैं !” और 
थ्रागे चलकर उन्होंने कहा है, “वे सब तपस्वी ओर साधु जो कि सन, 
वचन और कस से तथा अपनी जीवन-चर्या में अशुद्ध होते हुए ही 
सुदूर वर्नों में आश्रम बनाकर रहने लगते हैं, उनके मन में महान्‌ भय 
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ओर आतंक समा जाता है” ओर “इस भंय तथा आतंक पर विजय पाने 
के लिए गोतम वर्नों में वृक्षों के नीचे निजन ससाधियों में जाते और इन 
भयावह स्थानों में सारी रात बिता देते ताकि वह भी उस भय तथा आतंक 
से परिचित हो सके और उसका अनुभव कर सकें ।” और फिर उन्होंने 
कहा, “और जब में वहाँ पहुँचा तो एक हिरंन आया, एक चिड़िया ने 
एक पेड़ की टहनी को गिराया, हवा ने पत्तियों को खड़खड़ाया ओर मेंने 
सोचा : “अब वह भंय ओर आतंक आया ।? और तब मेंने अपने सन सें 
कहा»: “किन्तु में मथ और आतंक की प्रतीक्षा में चुपचाप क्‍यों बेठा 
रहेँ ? क्‍यों न भय ओर संकट आने के पूर्व ही उस पर विजय पाने के 
लिए अपने-आपको तेयार कर लूँ ? क्‍यों न ऐसा करूँ कि जेसे ही वह 
भय और आतंक साकार हो में उसका सामना करूँ और उसे वश में 
कर लूँ ?! और जब में टहल रहा था उसी समय वह भय और आतंक 
आया, पर न में चुपचाप खड़ा रहा, न बेठा ओर न लेटा, बल्कि टहलते 
हुए ही मैंने भय ओर आतंक पर विजय प्राप्त की । ओर जब में चुपचाप 
खड़ा रहता या बेठ जाता या लेट रहता, तो वह भय और आतंक फिर 
स॒ुझे आ घेरता। किन्तु न में उठकर बेठा,न उठकर खड़ा हुआ और न 
चलने-फिरने लगा, बल्कि लेटे-लेटे ही मेंने उस भय और आतंक पर 
विजय प्राप्त की ।” 

उनके तपस्वी जीवन का एक विवरण और है। उन्होंने निम्न- 
लिखित चारों प्रकार के संयर्मों का अभ्यास किया : (१) आहार और 
चस्त्र-सम्बन्धी कठोर संयम; (२) शरीर पर धूल जमने देने वाला 
कष्टकर संयम; (३) प्रस्येक जल-बिन्दु में समाहित सूच्म कीटाणुओं के 
प्रति सजग रहने वाला संयम; ओर (४) एकांतवास का संयम, जिसके 
अन्तगत “किसी चरवाहे, घसियारे, लकड़हारे या वनवासी को देखकर 
एक वन से दूसरे वन, एक छुझ्ल से दूसरे कुज्ष, एक पहाड़ी से दूसरी 
पहाड़ी में बचकर रहना होता है ।” [ मज्किस निकाय ] 

इन तपश्चर्याओं से, जिन्होंने, जेसा कि गौतम ने ठीक ही समझा 


था, पहले की समस्त साधनाओों को सात कर दिया था (“मज्मकिम 
निकाय,” अनुवाद, एप्ठ १०९, खण्ड २), उनका शरीर केवल दुबल 
होकर रह गया और आत्मा भी असन्तुष्ट ही बनी रही। उन्होंने 
सोचा : “इत कठोर संयर्मों का अम्यास्र करने के बाद भी में मानवीय 
सीमाओं से परे नहीं पहुँच पाया हूँ, मेंने सर्वोच्च ज्ञान तथा अन्तद ष्टि 
प्राप्त करने में विशेष प्रगति नहीं की है; क्या ज्ञान-प्रकाश प्राप्त करने 
का अन्य कोई साधन नहीं हो सकता ?”? (उपरोक्त) उन्होंने फिर 
सोचा : “इतने अत्यधिक दुर्बल तथा जीण-शीस शरीर के साथ .परम 
ज्ञान प्राप्त करना सुगम नहीं हैं। ठो क्या मुझे कुछ पोश्कि भोजन 
ओर चावल्न की खिचढ़ी खानी चाहिए १” तदनुसार उन्होंने “सार- 
पूछ भोजन व चावल को खिचड़ी खाना आरम्भ किया। यह देखकर 
उनके साथ रहने वाले वे पाँच साधु, जो कि इस आशा! से उनकी सेवा- 
शुश्रषा में लगे थे कि वे सत्य की प्राप्ति के बाद उन्हें भी सत्य प्रदान 
कर सकेंगे, अरब छुब्ध होकर उन्हें छोड़कर चल्ले गए और आपस में 
कद्दने लगे : 'संयमी गौतम अब विल्ञासप्रिय हो गए हैं; उन्होंने साधना 
छोड़कर सुख का जीवन अषना लिया है|? ” उन्होंने वह स्थान तक 
छोड़ दिया और बनारस में हसिपटन नामक स्थान को चले गए । 
अतः इस प्रकार आत्म-शसन के पथ को त्यागकर बोधिसत्व ने 
अपने मोजन के लिए सिक्ता माँगना आरस्भ किया और बेशाख की 
पूरश्िसा को एक वृद्ध के नीचे पहुँचे, जहाँ कि राज-कन्या सुनजाता उस 
बुछ को पूजा करने आई हुई थी । वह पुण्खा नामक श्रपनी दासी के 
साथ एक सोने के कटोरे में खीर लाई थी, और उसने बुद्ध को वृत्त- 
देवता समझकर खीर उन्हें दें ढी। खीर का कटोरा लेकर वह निरंजरा 
नदी के तट पर पहुँचे, सुपतिट्ठित नामक स्थान पर उन्होंने स्नान किया 
और उस गाड़ी मीठी खीर के ४६ भाग करके उसे खा लिया ओर संकर्प 
किया कि आगामी सात सप्ताहों तक कुछ न खायगे । नदी-क्रिनारे . साल 
दुच्चों के एक हरे-भरे कुञ्ष में मध्याह्त का विश्राम करके संध्या को वह एक 
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बोधिदृक्ष के निकट पहुँचे; जहाँ उन्हें सोत्थिय ( स्वस्तिक ) नामक एक 
घसियारा मिला जिसने उन्हें आसन बनाने के लिए घास के आठ ढेर 
दिये । पूव की ओर मुख करके वे उस वृक्ष के नीचे पालथी मारकर बेठ 
गए ओर उन्होंने प्रण किया कि “चाहे मेरी त्वचा, मेरी नसें और हड्डियाँ 
गल्न जायें; चाहे मेरे शरीर का समस्त मांस ओर रक्त सूख जाय, किन्तु 
मैं इस आसन से तब तक न द्विलूँ गा जब तक कि मुझे सर्वोच्च और 
परम ज्ञान प्राप्त न हो जायगा ।” और फिर उन्होंने न भोजन किया, 
+नू स्नान, न कुल्‍ला, न शौच” बल्कि अपने-आपको पूर्णतः ध्यान में 
लगा दिया, जो कि “एक साथ सो चच्चों के दृूट पड़ने पर भी भग्न न 
हुआ ।” इस समाधि के प्रथम दिन ही पेंतीस वर्ष की आयु में, गौतम 
ने ज्ञान प्राप्त किया, अर्थात्‌ वह स्वर्य बुछ बन गए । किन्तु वह बोधि- 
चक्ष के नीचे अपने आसन पर सात दिन तक बेठ रहकर “मुक्ति का 
खुख अनुभव करते रहे ।” उन्होंने आगामी तीन सप्ताह भी बोधिवृक्ष 
के निकट ही ब्यतीत किये । पाँचवें सप्ताह में वह अजपाल नामक चर- 
चाहे के वटबृक्त के नीचे, छुठे में मुचलिन्द वृद्ध ' और सातवें में राजा- 
यतन वृक्ष के नीचे पहुँचे, जहाँ कि सातवें सप्ताह के अन्तिम दिन, 
'उत्कल से मध्यदेश अपनी <€०० गाड़ियाँ के साथ जाने वाले तपुस्स 
ओर भल्लिक नासक दो व्यापारियों ने उन्हें जौ की रोटी और सघु 
भोजन के लिए दिया। जब बुद्ध ने भोजन कर लिया तो उन व्यापा- 
रियो ने साष्टांग प्रयाम करके कहा, “बुद्धम शरणम्‌ गच्छामि, धम्सम्‌ 
शरणम्‌ गच्छामि : हमें जीवन-पर्यन्त अपने शिष्यों के रूप में स्वीकार 
कीजिए ।” इस प्रकार वे दोनों बुद्ध के प्रथम शिष्य बने, यद्यपि वे दौक्षा 
पाने के बाद भी अपने-अपने कार्यों में लगे रहने वाले लोगों में थे । 
किन्तु शीघ्र ही अपने धर्म का श्रचार कर॑ने के सम्बन्ध में बुद्ध के 
मस्तिष्क में एक प्रतिक्रिया हुईं । अ्रजपाल बृत्त के नीचे ल्लोट्कर उन्होंने 
सोचा कि जिस सत्य को उन्होंने प्राप्त किया है “वह केवल विषसय- 
खुखों की खोज व उनके भोग में लगी हुईं इस मानव-जाति के लिए 
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बहुत अधिक गृढ़ ओर गम्भीर है,” ओर फिर उन्होंज़े विचार किया: 
“यदि दूर-दूर तक में अपने उपदेशों को प्रकाशित करता हूँ. और यदि 
लोग उन्हें समर नहीं पाते तो उसका फल मेरे लिए केवल दुःख ओर 
क्षोभ होगा ।” किन्तु जब उन्होंने सोचा कि इस संसार में, “जो कि उस 
सरोवर की भाँति है जिसमें विभिन्‍न प्रकार के लाल, सफेद अथवा 
नील कमल जलमग्न रहते हैं या सरोवर के धरातल पर तेरते हें,” 
अनेक प्रकार के लोग हैं ओर सब ही “अधस, कुत्सित, मन्दबुद्धि व 
मूख” नहीं होते, तो एक अधिक उदार विचार उनके हृदय में उदय 
हुआ। श्रन्त में, उन्होंने अपने निय की इस प्रकार घोषणा की: 
“अनश्वरता के, देखो, में ढ्वार खोले देता हूँ । सुनने वालों, आश्रो, सुनो 
ओर समझो !” प्राचीन भारत के तपसवी तथा उपदेशक समाज-विरोधी 
व आत्मनिष्ठ व्यक्ति नहीं होते थे; वे संन्यास द्वारा अधिक बलवती बनी 
हुईं अपनी सामथ्य से संसार की सेवा करने के लिए ही संसार का परि- 
स्थाग करते थे । सत्य का एकनिष्ठ अनुवर्तक अन्त सें सत्य का उपदेशक 
बनता था और अपनी उस आध्यात्मिक सम्पदा में, जिसे वह व्यक्तिगत 
न समझकर सामृहिक सम्पदा समझता था, हम लोगों को भाग लेने 
के लिए आसमन्त्रित करता था | 

इस प्रकार बुद्ध का तपस्था का जीवन समाप्त हुआ; ओर पेंतीस 
वर्ष की आयु से अस्सी वर्ष की आयु में अपनी रूत्यु के समय तक 
पेंतालीस वर्ष तक उन्होंने सक्रिय रूप से उच्चतम कोटि की समाज- 
सेवा में अपना जीवन ज्यतीत किया । इस कार्य का इतिहास बोद्ध धर्म 
के प्रसार का इतिहास है, जो कि एक स्थानीय समुदाय के रूप में 
उदित द्ोकर कुछ ही शताब्दियों में एक विश्व-धर्म बन गया । 

आरम्भ में इस नये धर्म का मार्ग सुगम न था। बुद्ध ने अपनी 
स्वाभाविक, बल्कि अलोकिक उद्ात्तता के साथ अपने प्रथम गुरुओं 
को ही अपना प्रथम शिष्य बनाना चाहा, जो कि उनके विचार में 
“वबिद्वान्‌ ओर समस्त दोषों से मुक्त” होने के कारण उनके सत्य को 
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“शीघ्र ही समझ सकते थे ।” यही वह सर्वोच्चतस श्रद्धांजलि थी जो कि 
उनका भूतपूर्व शिप्य अपने गुरुओं को दे सकता था | किन्तु दुर्भाग्यवश 
आडार कालाम ओर उद्क दोनों ही इस संसार से विदा हो चुके थे । 
ओर फिर बुद्ध ने, स्वभावतः, अपने उन पुराने पाँच साधु साथियों को 
उपदेश प्राप्त करने के लिए उचिततम पात्र समझा, जो कि अ्रविश्वास 
और अश्वद्धा के साथ उन्हें छोड़कर बनारस में ब्राह्मणों के केन्द्र इसिपटन 
के हरिण-उद्यान में जाकर रहने लगे थे। अतः बनारस की ओर उन्होंने 
वह युगान्तरकारी कूच किया; जिसने सानवता के धार्मिक इतिहास 
पर बहुत गम्भीर प्रभाव डाला है । रास्ते में बोधिवृक्ष ओर गया के बीच 
उपक नामक एक नागा साधु उन्हें मिला ओर उन्हें सम्बोधित करते हुए 
उसने कहा : “मित्र, तुम्हारे मुख पर शान्ति और सोम्यता विराज रही 
है, तुम्हारा शरीर निमंल ओर दीप्तिमान है । कहों बन्घु, तुमने किससे 
शिक्षा पाई है, तुम्हारे गुरु का क्‍या नाम है, तुम किसके मत के अनु- 
यायी हो ?”? बुद्ध ने उत्तर में कहा कि उन्होंने सब-कुछ त्यागकर स्थ॒र्य 
शिक्षा पाई है। कुटिल-बुद्धि उपक बोला, "हो सकता है, मित्र; हो सकता 
है,” और सिर हिलाते हुए वह एक पास की सड़क में सुड़कर चल्ल 
दिया। यह उन अत्यन्त अल्प उदाहरणों में से हें जहाँ कि बुद्ध अपना 
मतानुयायी बनाने में असफल रहे । 

संध्या-समय वह अपने उन पुराने पाँच साथियों की खोज में, जो कि 
उन पर अपने पथ से विचल्लित होने के कारण अविश्वास करके चले आए 
थे, बनारस के हरिण-उद्यान में पहुँचे। अतः दीक्षा देने के लिए बुद्ध को 
उनसे चुरे शिष्य नहीं मित्ल सकते थे। बुद्ध ने भी जान-बूरूकर उन्हींकों 
सर्वप्रथम उपदेश देना चाहा, अपने माने हुए निन्‍्दकों को अपना प्रथम 
शिष्य बनाना चाहा ताकि उनके अपने सिद्धान्त की अधिक बड़ी विजय 
हो सके । उन्होंने बढ़े आतिथ्य-भाव के साथ बुद्ध) कों आसन दिया 
ओर उनकी बात सुनी, ओर इस प्रकार चुद्ध के प्रथस प्रवचन के साथ बौद्ध 
चक्र (धर्-चक्र-प्रवतन) सदा के लिए चल पड़ा । तद्द प्रवचन योगासक्ति 


४. ६० 


ओर आत्मवशसन के गुणागुण के प्रति श्रोताओं की शंकाओं का समाधान 
करने के ल्षिए किया गया था, जिसमें इन दोनों 5ग्न एंथों का बहिष्कार 
करके बुद्ध ने एक सध्यस पथ का प्रदर्शन किया था जो कि निम्नलिखित 
आठ तत्त्वों से बना है-- 

4. सम्यग्दृष्टि 

२. सम्यकसंकल्प 

३. सम्यग्वाक्‌ 

४. सम्यक्कम 

£. सम्यगाजीव 

६. सम्यग्ब्यायाम 

७. सम्यकस्मृति 

८. सम्यकसमाधि 

इस अ्रष्ठ 'डदात्त अष्टांग माग” की प्ररणा चार श्रेष्ठ सत्यों' (आय 
सत्यानी) द्वारा मित्री थी, जो कि दुःख, दुःख का कारण, दुःख की समाधि 
ऑऔर दुःख की समाप्ति की ओर ले जाने वाला पथ, बताये जाते हैं ।* 


१. भगवात् बुद्ध का प्रथम उपदेश बौद्ध मत के आधारों का द्योतक 
हैं। इसमें विरक्ति की नहीं बल्कि मुक्ति की शिक्षा दी गई है। पाप 
अथवा दुःख के अस्तित्व को केवल उसे दूर करने के उद्देश्य से स्वीकार 
किया जाना चाहिए। पाप के बिना मुक्ति का विचार उत्पन्न ही नहीं 
हो सकता, क्योंकि सुखी संसार को मुक्ति की कोई झ्रावश्यकता नहीं 
होगी । इस आपत्ति का उत्तर कि बौद्ध मत जीवन के पापों को स्वयं 
जीवन का भ्रन्त करके दूर करना चाहता है, अ्रष्टांग मार्ग में मिलता है, 
जो आधुनिक विश्व को अच्छे जीवन की एक व्यावहारिक योजना के रूप 
में अन्य भारतीय विचार-धाराश्रों द्वारा प्रस्तावित मोक्ष के मार्गों की 
भ्रपेक्षा जैसे ब्राह्मणों के पूजा-पाठ या प्रायश्चित्त तथा झ्रात्म-संयम की 
विधियाँ या छः तीथ्थकरों के नाम से सम्बद्ध दार्शनिक वाद-विवाद की 
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बुद्ध के इस प्रवचन का वात्कालिक प्रभाव उन ब्राह्मणों के नेता 
कोण्डअज (कोशणिडण्य) पर पड़ा, और उन्हें तुरन्त अन्तंज्ञान प्राप्त हो 
गया। अगले दिन वष्प (वाप्प) और आगामी तीन दिनों सें सहिय 
(सद्विक), सहानामन और अस्सजी (अश्वजीत) क्रमानुसार अनेक अलु- 
यायी बने । बुद्ध ने निम्नलिखित शब्दों में उन्हें दीक्षा दी, “ऐ साधुओं, 
निकट आओ; कितना सुन्दर सदुपदेश है ! पविन्नता के सा पर चलकर 
समस्त दुःखों का अन्त कर दो ।” ओर इस श्रकार उन पाँचों ने मिल- 
कर “बौद्ध संघ की स्थापना की | पाँचवोें दिन छुद्ध ने उन्हें प्रत्येक 
सांसारिक वस्तु की नश्वरता एवं अस्थायित्व” (अनन्तलक्खण-सुत्तान्त ) 
पर एक अन्य व्याख्यान दिया, जिसकों समझ लेने से पाँचों साधुओं ने 
सम्पूर्ण ज्ञान प्राप्त कर लिया ! एक कथा के अनुसार “उस समय सारे 
संसार में केवल छः पवित्रात्मा थे”-थे पाँच और एक बुद्ध । 

बुद्ध के अनुयायियों की अब संख्या बढ़ने लगी। पहले पाँच तो 
धार्मिक बृत्ति के लोग थे। किन्तु अब धमनिरपेक्ष वर्गा के लोग भी 


अपेक्षा अधिक स्त्रीकार्य होगी। बुद्ध के अ्रष्टांग मार्ग के दूसरे तथा सातवें 
सूत्रों को देखते हुए उसे पूर्मत: बाह्य तथा व्यावहारिक नहीं कहा जा 
सकता; न ही वह इच्छा-शक्ति की अ्रवहेलना करता है; क्योंकि चौथे, 
पाँचवें तथा छठे सूत्रों से पता चलता है कि बौद्ध मत कोई काल्पनिक, 
आत्मगत, अव्यावहारिक धर्म नहीं है । पहें सृत्र में धर्यवान भकत को 
इस जीवन में ही उसके लक्ष्य की प्राप्ति---अलौकिक दर्शन---का झाइवा[- 
सन दिया गया है। “इस मार्ग की नकारात्मक बातें भी महत्त्वपूर्ण हैं। 
इसमें कहीं पुजा-पाठ, तपस्या, एक अथवा अनेक देवताओं का या स्वयं 
बुद्ध का भी कहीं उल्लेख नहीं मिलता । वह सत्य की खोज करने वाले 
तथा उनकी शिक्षा देने वाले के रूप में ही आाते हैं; इसके अतिरिक्त 
उनके व्यक्तित्व की कोई भूमिका नहीं है । (एलियट, “हिन्दुइज्म एण्ड 
बढ्धित्म') 


एप 
| 


दे 


उनके अनुयायी बनने लगे । बनारस के एक घनी सहाराज का पुत्र यश, 
सांसारिक जीवन से तंग आकर हरिण-उद्यान में पहुँचता है ओर बुद्ध से 
उपदेश प्राप्त करता है। उसके साता-पिता ओर उसकी पत्नी उसका 
अनुसरण करके बुद्ध के शिष्य बन जाते हैं और उसके वे ४४ सिन्न भी, 
जो कि धनी परिवारों के लड़के थे; और इस प्रकार बुछ्ध के शिष्यों की 
कुल संख्या ६० हो जावी है। ओर फिर, बोधिवृक्ष के नीचे बोध प्राप्त 
करने के पाँच महीने बाद तथा हरिण-उद्यान पहुँचने के तीन महीने बाद 
वर्षा काल्न की समाप्ति पर बुद्ध ने अपने साठों शिष्यों को एकत्रित फिया 
और कहा, “ऐ शिष्यो, जाओ, अब तुम “बहुजनहिताय तथा बहुजन 
सुखाय” विभिन्‍न स्थानों का अमण करो ! किसी स्थान पर दो व्यक्ति 
एक साथ मत जाना | धमम के सिद्धान्तों तथा उसके सूत्रों का प्रचार करो, 
पवित्रता के पूर्ण शुद्ध पथ का प्रचार करो !” 

बुद्ध ने स्वयं अपने लिए उरुवेल्ा के गरम में वापस जाना तय किया, 
जो कि ब्राह्मणों का गढ़ था, ओर जहाँ कि कस्सप परिवार के उरुवेला, 
नदी ओर गया नामक तीन भाइयों के नेतृत्व में १००० जटिल रहते 
थे। जब गयाशीष॑ पच्रत पर बुद्ध ने अग्नि (कामाग्नि) पर अपना तृतीय 
प्रवचन दिया, तो वे सब अपने समस्त अजुयायियों के साथ छुद्ध की 
शक्ति ओर श्रेष्ठता के आगे नतमस्तक हो गए । इसके बाद बुद्ध अपने 
नये शिष्यों के साथ राजग्रृह के बाहर यश्टिवन पहुँचे, ओर राजा बिम्बि- 
सार बहुत-से नागरिकों व आह्मणों के साथ उनके दशन करने आये । 
प्रसिद्ध आह्यण कस्सप ने भरी सभा में यह घोषणा की कि वह गोतम का 
शिष्य है। लोगों की इस शंका का समाधान कर दिया कि बह गौतम 
का गुरु है अथवा गोतम उसके गुरु हैं। तदुपरान्त बुद्ध ने राजा के 
सामने उपदेश दिया ओर राजा अपने अनेक दरबारियों सहित उनका 
शिष्य बन गया। विदा होने से पहले राजा ने अगले दिन बुद्ध और 
उनके शिप्यों को अपने महल में भोजन के लिए आसन्न्रित किया । 
राजा ने स्वयं अपने हाथों से भोजन परोसा ओर भोजनोपरान्त बोद्ध संघ 


को नगर के निकट स्थित वेलुवन उपहारस्वरूप भेंट किया । 

राजगृह में बुद्ध ने ब्राह्मण सारिपुत्त और मोग्गल्लान को भी अपना 
शिष्य बनाया जो कि परिब्बाजक संजय के २९० अनुयायियों में से थे । 
सारिपुत्त ने एक बार बुद्ध के शिष्य अस्सजी को नगर में भिछा माँगते 
देखा था और छुद्ध की शिक्षा के प्रभावस्वरूप उसके मुख पर विराजमान 
दीप्ति को देखकर ही सारिपुत्त बुद्ध की ओर आक्ृष्ट हुआ था। 

संजय के संघ का विसजन व मत-परिवर्तेन तथा “सगध प्रदेश के 
अनेक प्रतिष्ठित एवं कुल्लीन युवकों के” सत-परिवतन ने लोगों के बीच 
एक सनसनी ओर कुछ बेचेनी फेला दी ओर वे कहने लगे, “यह वेरागी 
गांतम लोगों को निपूता, स्त्रियों को विधवा तथा कुटम्बों को नष्ट करने 
आया है |” बुद्ध ने उत्तर दिया कि वह केवल सत्य की शक्ति से ही 
लोगों को अपना शिष्य बना रहे हैं । 

राजग्ृह से वह कुछ ससय के लिए बनारस गये ओर वर्षा-काल में 
चबहाँ विश्राम करने के वाद पुनः उरुवेला चले आए । उरुवेला में तीन 
मास ठहरने के बाद वह फिर राजगृह पहुँचे जहाँ कि उनके पिता के दूत 
उन्हें कपिलवस्तु ले जाने के लिए बार-बार आ रहे थे । किन्तु हर बार 
से बुद्ध के शिष्य बन जाते थे ओर उन्हें राजा का सन्देश देना भूल जाते 
थे। जब नो बार ऐसा हुआ तो अन्त में राजा ने उनके बचपन के साथी 
डदायिन को इस काम के लिए भेजा । यद्यपि वह भी बुद्ध को शिक्षा 
पाकर साधु ओर अत बन गया, उसने शीतकाल के अन्त ओर वसंत के 
आरम्भ में उपयुक्त समय देखकर बुद्ध को राजा का सन्देश दिया ॥ 
सथागत ने कपिलचस्तु जाना स्वीकार किया ओर वह वहाँ दो महीने 
में जा पहुँचे । 

बुद्ध नगर के बाहर न्‍्यग्रोध-कुब्ज में रुके जहाँ कि उनके पिता व 
अन्य सम्बन्धी उनसे मिलने आये, पर वे उनके ओर उनके संघ वालों के 
लिए भोजन का प्रबन्ध करना भूल गए । अतः अगले दिन प्रातःकाल 
ही बुद्ध अपने शिष्यों के साथ नगर में भित्ता माँगने निकले । इसने 


पे 


उनके राजन्य पिता को लब्जित किया और उसने बुद्ध के इस क्ृत्य को 
अपनी जाति के लिए अश्रयस्कर कहकर बुद्ध को छुरा-भला कहा । व॒द्ध 
ने उत्तर दिया, “हे, राजन, आपका कुल राजकुल है और मेरा बोद्ध कुल, 
जो कि सदा भिन्षा पर ही पला है।” ओर फिर उन्होंने एक प्रभावो- 
त्पादक श्लोक पढ़ा जिसने उनके पिता का सत परिवर्तित कर दिया। 
तदनन्तर राजा ने बुद्ध ओर उनके संघ वालों को अपने महल में ले जाकर 
स्वादु भोजन कराया । भोजनोपरान्त महत्ल की स्त्रियाँ बुद्ध के दर्शन 
करने आई, पर उनकी भावुक पत्नी न आईं, और यह देखकर जब स्वर्ये 
भगवान्‌ बुद्ध उसके कमरे में पहुँचे तो वह अपने स्वामी के चरणों में 
मिर पड़ी । दूसरे दिन, जब कि उनके भाई नन्‍्द (उनको सौंतेली माता 
गोमती का पुत्र) का राजकुसार के रूप में तिल्नक व देश की विख्यात 
सुन्दरी जनपद-कल्याणी के साथ विवाह सम्पन्न होने वाला था, तब 
यह आश्चयंजनक बात हुईं कि बुद्ध उसे अपने साथ न्यग्रोध कुब्ज में 
ले गए और उसे भी भिकु बना लिया। सातवें दिन राहुल की माता 
ने चुद्ध का सच्चा उत्तराधिकारी होने के नाते राहुल से अपना उचित 
पैतृक उत्तराधिकार माँगने के लिए कहा, जिस पर बुद्ध ने राहुल को 
पब्बज्जा प्रदान करने के लिए सारिपुत्त को आदेश दिया ताकि वह अपने 
पिता की आध्यात्मिक पम्पदा का उत्तराधिकारी बन सके । राहुल ओर 
उसके बाद गोतम व नन्‍्द के भिकछ बन जाने के कारण शुद्धोदुन के पास 
राज्य का कोई उत्तराधिकारी न रहा जिससे उन्हें 'महान्‌ कष्ट! हुआ 
क्योंकि (पुत्र-प्रेम'जैसा कि उन्होंने स्वयं कहा हे, “त्वचा, मांस ओर 
हड्डियों को बेघता हुआ मनुष्य के रोम-रीस में समा जाता है।” उनके इस 
कष्ट को देखकर बुद्ध ने नियम बनाया कि किसी को भी अपने साता- 
पिता की अनुमति के बिना बोद-संघ का सदस्य न बनाया जाय । 
कपिलवस्तु से भगवान्‌ बुद्ध लल्ल देश में अनोमा नदी पर स्थितः 
अचुपिय नामक स्थान में पहुँचे, जहाँ कि उन्होंने अपने अभिन्‍नतम 
शिष्य आनन्द, अपने हटी विरोधी देवदत्त, उपालि नामक नापित, जो कि: 


नि 


बाद में बोह-संघ कु एक विख्यात नेता बना, तथा बॉड-दर्शन के महा- 
पंडित अनुरुद्ध का मत परिवतन किया। 

वह पुनः राजगृह पहुँचे जहाँ कि सीत वन में ठहरकर उन्होंने 
आवस्ती-निवासी सुदत्त नामक व्यापारी को, जिसे अनाथरपरिंडिक की 
उपाधि प्राप्त थी, अपना शिष्य बनाया। नये अनुयायी की लगन के साथ 
बह व्यापारी नरेश अपने नगर लोटा जहाँ कि उसने आगासी वर्षा ऋतु 
ब्यतीत करने के लिए बुद्ध को आसन्त्रित कर रखा था, ओर इसलिए 
उसने महात्मा तुद तथा उनके संघ के लिए राजकुमार जेत के सामने 
नगर के निकट उप्तका जेत वन नामक उद्यान खरीदने का प्रस्ताव रखा । 
किन्तु राजकुमार ने कहा, “महाशय, यह उद्यान बिक्री के लिए नहीं हे, 
चाहे आप इस उद्यान का मूल्य उस पर स्वण-मुद्राएँ बिछाकर ही क्यों 
न दें ।” ब्यापारी ने कहा, “में इसी मूल्य पर इस बाग को लेता हूँ ।” 
राजकुमार ने सकपकाकर उत्तर दिया, “नहीं, गाहंस्थधर्मी, में सोदा नहीं 
कर रहा था ।” किन्तु व्यापारी उसके पीछे पड़ा रहा, ओर अन्त में उसने 
राजकुमार पर अपना वचन न निबाहने का मुकदमा*दायर करके न्यायालय 
का निरय प्राप्त कर लिया, जिसमें कहा गया था, “महाशय, आपके 
द्वारा निर्धारित मूल्य पर ही आराम” आपसे लिया जाता है ।” और 
फिर व्यापारी ने करोड़ों स्वण-मुद्राएँ मेंगवाकर उस पूरे उद्यान में 
बिछुवा दीं। उसने उस उद्यान सें एक भव्य विहार निर्माण कराया, 
जिसके बीच में सगवान्‌ बुद्ध के लिए एक गंधकुटी तथा अन्य भिक्तुओं 
के रहने के लिए अलग-अलग कमरे भी बनवाए। तब उसने बुद्ध को 
आपसन्त्रित किया ओर उनका राजसी स्वागत करके वह विहार वर्तमान 
तथा भावी” बोद्ध संघ के लिए भेंट कर दिया । [चुल्लवगा, ए! ४] 

कोसल के राजा असेनजित की तत्कालीन राजधानी श्रावस्ती में 
मिगार के घनी च्यापारी के पुत्र पूणवर्धन की विदुषी पत्नी विशाखा 
उनकी शिष्या बनी । बोद्ध धमं के हिलैधी के रूप में उसने पूर्वारास 
नामक विहार भेंट किया, जिसकी भच्यता जेतवन विहार के बाद श्रेष्ठतम 


द्द्‌ 


मानी जाती थी । “अनेक खंड वाले उस प्रासादु में एक बहुत बड़ा 
बरासदा था. जिसकी छुत हाथियों के मस्तक वाले स्तम्भों पर टिकी 
हुईं थी ।” 
पाति के जातक ग्थ तथा संस्कृत की 'महावस्तुः और 'ललित- 
विस्वतर! नामक पुस्तकों में बुद्ध के ज्ञीवल की आवस्ती-आगमन की 
डपयु क्त घटना के उपरांत का बृत्तांत नहीं सिल्ता। उनकी रूत्यु से 
पहले के कुछ दिनों का वृत्तांत 'महापरिनिर्वाण सूत्र” में दिया गया है। 
इसके बीच के समय की घटनाओं का विवरण उनके अपने जीवन के 
४० वर्षों में दिये गए विभिन्‍न प्रवचनों के समय, स्थान व परिस्थितियों 
से थोड़ा-बहुत एकत्रित किया जा सकता हैं । 
बौद्ध संघ में सम्मिलित होने वालों में अपने समय के अति प्रसिद्ध 
चिकित्सा-शास्त्री जीचक बहुत महत्त्व रखते थे, जिन्हें बालकों के रोगों 
की चिकित्सा में विशेषतः निपुण होने के लिए 'कोसारभच्च” की उपाधि 
आप्त थी। राजा बिम्बिसार के पुत्र, असय ने उनका पालन-पोषण 
किया था और चिकिस्सा-शास्त्र के अध्ययन के लिए उन्हें तक्षशिला भेजा 
था । सात वर्ष के अध्ययन के वाद उन्होंने प्रवीणता प्राप्त कर ली और 
श्रावस्ती से उज्जयिनी तक के अनेक राज्यों व बनारस तथा वेशाली- 
जैसे नगरों में भी उनकी ख्याति फेल गईं। राजा बिम्बिसार ने उर्नहें 
अपन! चिकित्सक बनाकर बुद्ध तथा बोदध संघ का भी चिकित्सक बना 
दिया । एक बार बुद्ध कोष्ठबद्धता से पीड़ित हुए और जीवक ने उनकी 
चिकित्सा की । पहले जीवक ने उन्हें वसा का उपचार बताया जिससे 
उनके शरीर पर आनन्द ने कुछ दिनों तक मालिश की, किन्तु जब 
उससे लाभ न हुआ तो जीवक ने उन्हें रेचक ओंषधि के रूप में सूघने 
के लिए तीन मुद्ढी-भर तीन कमल दिये, जिनमें कुछ अन्य श्रोषधियाँ 
भी मिल्ली हुईं थीं। यह ओषधि प्रभावक सिद्ध हुई और बुद्ध से कुछ 
समय के लिए गरम जल में सतान करने तथा तरल भोजन सेवन न 
करने के लिए कहा गया । जीवक ने बड़ी निष्ठा के साथ बुद्ध की झुश्रषा 


ध्ड 
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की ओर उन्हें वह बहुमुल्य वस्त्र दिया जो कि उज्जयिनी के राजा प्रद्योत 
ले एक बार उनकी निपुणता से प्रसन्‍न होकर उन्हें पुरस्कार-स्वरूप सेंट 
किया था। 

रिस डेविड्स द्वारा बनाई हुईं उनके कार्य-कलाप की अलुक्रमण्थिका 
से प्रतीत होता हें कि प्रथम वर्षा-काल बनारस मे तथा आगामी तृतीय 
राजगृह के वेलुबन में ब्यतीत हुए थे। वेशाली से एक शिष्ट-सरडल 
उन्हें अपने यहाँ फेली हुईं घोर महामारी दूर करने के लिए लेने आया । 
ओर इस प्रकार वह पहले उस जनतन्‍्त्रवादी नगर में पहुँचे जहाँ कि 
ज्िच्छुवि सामन्‍्तों ने गंगा नदी के पार उनका राजसी स्वागत किया ॥ 

पाँचवीं वर्षा ऋतु में वह पुनः वेशाली पहुँचे ओर महावन कुब्ज के 
कूटागार भवन में ठहरे । वहाँ से दो वार कपिलवस्तु गये; पहली बार 
अनावृष्टि के कारण रोहिणी नढ़ी के जल को लेकर शाक्यों और कोलियाँ 
के बीच आशंकित सशस्त्र संघर्ष को रोकने के लिए, तथा दूसरी बार 
अपने पिता की अन्‍्त्येष्टि क्रिया करने, (जिनका देहान्त ४७ वर्ष की आयु 
में हुआ था) । तदुपरान्त वह वेशाली लौटे, किन्तु उनके पीछे उनकी 
धात्रीमाता प्रजापती, उनकी पत्नी यशोंचरा तथा अनेक शाक्य व 
कोलिय महिलाएँ सठ का जीवन अंगीकार करने चत्ली आईं । 

आरम्भ में बुद्ध उनकी इच्छाओं को मानने के पक्त में न थे, किन्तु 
अन्त में आनन्द के तक को उन्होंने स्वीकार कर लिया (यह उन इसे- 
पगिने अवसरों में से एक था जब वद्द तक में किसी के आगे झुके हों) 
ओर भिकछुणियों के लिए प्ृथक्‌ नियमों व व्यवस्था का एक संघ स्थापित 
किया । किन्तु बुद्ध यह कहना न भूले कि स्त्रियों के लिए संघ में शामिल 
होने की यदि यह रिश्रायत न दी जाती तो “विशुद्ध धर्म चिरस्थायी 
होता, सदुनियम हजार वर्षो तक चलता। किन्तु अब वह <०० वर्ष 
सक ही चलेगा ।? [सहापरिनिब्बाण सुत्त ४ २३] 

वैशाली से वह इलाहाबाद के निकट कोशम्बी नामक स्थान पर 
मुकुल पव॑त पर पहुँचे और छुटठी वर्षा ऋतु उन्होंने वहीं बिताईं । 


ध्प ५ 


वह पुनः राजगृह लोट आए जहाँ कि बिम्बिसार कौ स्वाभिसानी 
रानी क्षेमा का गव॑ चूर हुआ और वह उनकी शिष्या बनी । उनके एक 
शिष्य ने भी बोद तर सम्प्रदायों के छुः अध्यक्तों को देवी शक्तित का 
प्रद््शान करके नीचा दिखाया, पर बुद्ध ने अपने उस शिष्य की सत्संना 
की तथा इस प्रकार के व्यवहार को आगे से निषिद्ध बताते हुए कहा, 
“इससे विरोधी के सत-परिवर्तन में अथवा मतानुयायी बने हुए ब्यक्ति 
को कोई सहायता न पहुँचेगी ।” 

सातवीं वर्षा ऋतु श्रावस्ती में बीती जहाँ कि डनके विरोधी 
आंचार्यो ने कपट द्वारा उनकी ख्याति नष्ट करनी चाही । डन्होंने चिब्न्चा 
नासक एक स्त्री को गर्भवती का कृत्रिम रूप देकर बुद्ध पर दोषारोपण 
किया कि उन्होंने उस स्त्री के साथ सम्भोग किया है, किन्तु यह कपट 
तुरन्त ही प्रकट हो गया । 

आठवीं वर्षा ऋतु भग देश के मेसकला वन में स्थित हरिण-उद्चान 
के सकर प्रेत पर बीती । राजा बोधि ने बुद्ध तथा उनके शिक्यों को 
अपने नव-निर्मित प्रासाद में भोजन के द्विए आसमन्त्रित किया और उस 
समूचे प्रसाद की अन्तिम सीढ़ी तक सफेद कपड़े से सजाया । किन्तु बुद्ध 
ने उस वस्त्र पर पेर रखना स्वीकार न किया। क्योंकि ऐसा करना 
बमिकछुओं के लिए निषिद्ध था, अतः उस वस्त्र को हटाना पड़ा । 

_नवी वर्षा ऋतु कोशाम्बी के घोषितारास नामक विहार में व्यतीत 
डुईं, जिसे वत्स देश के राजा उदयन के तीन सन्त्रियों में से घोषित 
नामक एक सन्त्री ने मेंट किया था। यहाँ दो भिंछओं के बीच अनु- 
शासन-सम्बन्धी एक गौण प्रश्न को लेकर इतना बड़ा मतभेद हो गया 
बके संघ तक में विभाजन हो गया, ओर जब बुद्ध के बार-बार समझाने- 
जुभाने पर भी वह समाप्त न हुआ तो बुद्ध समाज व शिष्यों से थककर 
पारिल्षेय्यक वन में विश्राम करने चले गए । रास्ते में उन्होंने एक आम 
में भयु नामक साधु और अनुरुद्ध तथा अन्य दो साथुओं से प्राचौन 
वंसदाय नामक स्थान में भंट की । उन्होंने अपने फुण्ड से अलग रहडे 
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वाले अकेले हाथी की,वरह एकान्तवास में आनन्द प्राप्त किया | 

ओर फिर वह दसवीं वर्षा ऋतु बिताने श्रावस्ती ल्लोटे। इसी बीच 
कोशःम्बी के विद्रोही मिछु अपने व्यवहार से उस नगर का समर्थन खोंकर 
प्रायश्चित्त की भावना के साथ उनसे मिलने आये । 

ग्यारहवीं वर्षा ऋतु राजगृह में व्यतीत हुईं जहाँ कि अपनी आजी- 
विका के लिए कृषि-कर्म करने वाला भारद्वाज नामक ब्राह्मण उनकी 
निम्नलिखित उक्ति से प्रभावित होकर उनका शिष्य बन गया-- 

“आस्था बीज हैं, निष्ठा वर्षा, विनय हरीस, मस्तिष्क जूआ, 
सजगता हल का फाल ओर मूठ, सस्यता बाँधने का साधन, कोमल्ता 
खोलने का साधन, ओर शक्ति बेलों की जोड़ी है ।” 

बारहवीं वर्षा ऋतु वेरजञ्ञा में बीवी, जिसके बाद बुद्ध ने तच्षशित्ा 
के निकट सोरेय्य नामक स्थान तक अपनी दीघतम यात्रा की; वहाँसे 
चह सांकाश्य, कन्नोंज होते हुए प्रयास में गंगा पार करके बनारस लौटे, 
ओर फिर वेशाल्वी पहुँचकर छूटागार भवन में ठहरे । 

तेरहवीं वर्षा ऋतु चात्िका और श्रात्रस्ती में व्यतीत हुईं तथा 
चंद्हवीं वर्षा ऋतु भी श्रावस्ती में ही व्यतीत हुई, जहाँ उनके पुत्र 
राहुल को २० वर्ष की आयु में संघ में सम्मिलित कर त्रिया गया । 

पनन्‍्द्रहवीं वर्षा ऋतु भी श्रावस्ती में बीती, पर इस बार न्‍्यग्रोघ 
कुब्ज में। यह विश्राम-काल दो घटनाओं से सम्बन्धित है--(१) शुद्घोदन 
के पुत्र भहिय के उपरान्त सहानामव के शाक्य-चंश के अधिपति बनने 
पर सहानामन को बुद्ध का प्रवचन; (२) अपनी पुत्री के परित्याग किये 
जाने पर बुद्ध के श्वशुर सुग्रजुद्ध द्वारा छुद्ध को श्राप । 

सत्रहवाँ विश्रास-काल राजगृह में, अठारहवाँ चाल्िका में, उन्‍नीसवाँ 
राजगृह के वेलुवन में, ओर बीसवाँ श्रावस्ती के जेतवन सें व्यतीत हुआ 
जहाँ कि उन्होंने आनन्द को उस एक अन्य भिक्ु के स्थान पर अपना 
निजी अनुचर नियुक्त किया जिसने कि उनका मिक्षा-पात्र ले जाकर उनका 
दो बार अपसाब किया था। इसी ससय चालिका के निकट एक वन में 
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उन्हें अंगुलिमाल नामक प्रसिद्ध डाकू |मिला, जिसकी कुप्रवृत्तियों का 
दमन करके उन्होंने उसे भिकु बनने के लिए तेयार कर लिया | शीघ्र ही 
उस डाकू ने अर्हत को परिपूखता प्राप्त कर ली । 

जेतवन में उनके प्रवास से दो घटनाएँ सम्बन्धित हं। उनके विरो- 
थियों ने सुन्दरी नामक भिछणी की हत्या करवाकर और उसके मत 
शरीर को बिहार के निकट डलवाकर बुद्ध पर इस हत्या का आरोप 
लगाया । किन्तु यह घड॒यन्त्र शीघ्र ही प्रकट हो गया और घडयन्त्र- 
कारियों को लज्जित होना पड़ा । दूसरी घटना उनके अंगनिवासी एक 
मित्र के पुत्र, जो कि नागा साधुओं का अनुयायी था, तथा अनाथपिंडिक 
की पुत्री सुभद्वा के विवाह से सम्बन्धित है। बुद्ध के प्रति उस कन्या 
की आस्था की कठोरतम परीक्षा की जा रही थी, जिसकी खबर पाकर 
बुद्ध अपने €०० शिष्यों के साथ अंग पहुँचे और उनके उपदेश से समस्त 
परिवार का मत-परिवर्तन हो गया। मत-परिवर्तन का जो कार्य अंग 
देश में आरम्भ हुआ था उसे पूरा करने के लिए अ्रनुरुद्ध को वहीं 
छोड़कर वह श्रावस्थी लोट आए । 'सोणद्ण्ड सुत्तः में तथागत द्वारा 
“अपने ०० भाइयों के साथ अंग देश की यात्रा” तथा कुछ समय के 
लिए चम्पा नासक स्थान में प्रवास का उल्लेख है। 

बुद्ध के धम-प्रचार के इस विवरण का क्रम बीसवें वर्ष पर आकर 
फिर हट जाता है ओर इसके बाद उसमें उनके जीवन के अन्तिम समय 
का उल्लेख मिलता है। इस कालान्तर से दो महत्त्वपूर्ण धटनाएँ 
सम्बन्धित हें । उनके चचेरे भाई देवदत्त ने प्रस्ताव रखा कि बुद्ध को 
अपनी बृद्धावस्था के कारण (उस समय उनकी आयु ७२ वर्ष की थी) 
चोद संघ के नेतृत्व से स्वयं निवृत्त हो जाना चाहिए और अपने स्थान 
पर उसे नेता बना देना चाहिए। जब इस भश्रस्ताव को बुद्ध ने तीन बार 
अस्वीकार कर दिया ठो देवदत्त उनका घोर शत्रु बन गया और सारिपुत्र 
ने तथा राजगृह के अन्य भिक्ुओं ने छुछू की आज्ञाजुसार इस बात की 
सार्वजनिक घोषणा कर दी। क्रछ देवदत्त अब अजातशत्र के साथ 
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मिलकर उसके पिता बिम्बिसार को, जो कि बोद्ध धर्म का संरक्षक था, 
राज्य-सिहासन से उतारने तथा बुद्ध को रास्ते से हटाकर स्वर्य उनका स्थान 
प्राप्त करने का प्रयत्न करने लगा । बिम्बिसार द्वारा राज्य-त्याग अथवा 
उसके पुत्र द्वारा उसकी हत्या के बाद देवदत अपने षडयन्त्र के प्रथम 
भाग में सफल हो गया। किन्तु षड्यन्त्र का दूसरा भाग छुरी तरह 
श्रसफल रहा । देवदत्त ने बुद्ध की हत्या करने के तीन प्रयत्न किये । 
अन्त में उसने बोद्ध संघ में असंतोष पंद्ा करके बुद्ध को क्षति पहुँचानी 
चाही । उसने मिकुओं के एक दल को यह माँग लेकर छुद्ध के पास 
सेजा कि आहार, वस्त्र ओर आवास-सम्बन्धी बिषयोँ को अधिक कढोर 
बनाया जाय । बुद्ध ने नियर्मो को कठोर बनाने का सुराव स्वीकार करते 
हुए भी उन्हें प्रत्येक भिक् के लिए अनिवाय बनाना स्वीकार न किया, 
ओर इस श्रकार देवद॒त्त को एक कट्टर सदाचारी के रूप में अपने- 
आपको पेश करने का अवसर मिल गया तथा देवदत्त ने ०० 
चजवासी भिक्ुओं को, जो संघ में नये-नये आये थे, अपना अनु- 
यायी बनाकर उनकी अज्ञानता का पूरा लाभ बउठाया। उन्हें अपने 
साथ लेकर वह राजग्ृह के निकट गयाशीष पव॑त पर रहने लगा। एक 
रात्रि को सभा में व्याख्यान देते हुए उसने शिष्यों की सभा में सारिपुन्न 
ओर मोदगल्यायन को देखकर सोचा कि वे भी युद्ध को छोड़कर चले 
आए हैं ओर चूँ कि उसे स्वर्य नींद आ रही थी ओर शिष्यगण प्रवचन 
के लिए अधथीर हो रददे थे, उसने उन दोनों से अपने स्थान पर भाषण 
देने के लिए कहा । उनके भाषण का परिणास यह हुआ कि वे €०० 
विधर्मी पुनः बोद्ध संघ में लौट आए । एक अन्य दिशा में भी बुद्ध की 
विजय हुईं । अपने पाप का प्रायश्चित्त करने के लिए अजातशत्र ने व्यथ 
ही छुः तीर्थिकों से सांव्वना पानी चाही, और अन्त सें चिकित्सक जीवत 
ने उसे आध्यात्मिक चिकित्सक, बुद्ध के पास जाने की सलाह दी । बुद्ध 
..._ 2१. दिस निकाय, ) में बुद्ध ने स्वयं कहा है कि अजातशत्रु ले 
“अपने पिता की हत्या की ।” 


* जहर ; 


से मिल्ने के बाद वह भी उनका धर्मालुबायी बन गया। दूसरी महत्त्व- 
पूर्ण घटना यह थी कि जब प्रसेनजित के पुत्र विडडस को यह पत्ता 
चला कि शाक्यों ने चात्बाज़ी से एक नीच जाति की स्त्री को, जो 
अब उसकी माँ थी, शाक्य-वंश की सन्‍्तान बताकर उसका विवाह उसके 
पिता के साथ कर दिया था, तो उसने क्रोध में आकर बुद्ध के जन्म- 
स्थान कपिव्वस्तु को ध्वस्त कर दिया ओर बुद्ध के सरे-सम्बन्धियों 
शाक्य जाति वालों का संहार किया । बुद्ध इन दुःखद घटनाओं को देखने 
के लिए जीवित रहे । 

अब हम उनके जीवन के अन्तिम काल्न के वर्णन पर आते हैं । जब 
वह अपने ७४वें वर्ष में राजमृह के निकट ग्रघ्॒कूट नासक स्थान में रह 
रद्दे थे, अजातशत्रु ने वेशाल्वी पर आक्रमण करना चाहा और इस 
विषय में बुद्ध की राय जाननी चाही । बुद्ध ने कहा कि जब तक बज- 
वासी प्रेम ओर शान्ति के साथ रहते हैं वे अजेय हैं ।* 

तद॒परानत भगवान्‌ बुद्ध ने आनन्द के साथ कह स्थानों की यात्रा 
की, जेसे कि अम्बल्द्विंका, नातन्दा (जहाँ वह पावारिक आम्रन-कुब्ज में 

_ हरे), पाटलिआस, जहाँ कि अजावशत्रु नदी के दूसरे तट पर बसे 

१. महा परिनिव्बाण सुत्त' के अनुसार इस योजना के बारे में बुद्ध 
की राय राजा ने अपने मन्त्री वस्सकार नामक एक ब्राह्मण द्वारा मेगाई 
थी, जिसे बुद्ध ने समकाया था कि जब तक वज्जिवासी निम्नलिखित 
बातों को पूरा करते रहेंगे तब तक उनका पराभव नहीं हो सकता, बल्कि 
वे समृद्धि के मार्ग पर ही अग्रसर होते रहेंगे : (क) अपनी जाति वालों 
की सार्वजनिक सभाए करना तथा उनमें जाना; (ख) विचार-विमर्श 
तथा प्रशासन में एकता; (ग) अपनी प्राचीन संस्थाओ्रों का सम्मान; 
(घ) अपने बड़ों का यथोचित आदर; (च) पुराने उपासनामुहों में यथा- 
पूर्व उचित भेंट आदि चढ़ाकर तथा यथापूर्व सभी संस्कारों को सम्पन्न 
करके उनकी सहायता करना; (छ) उनमें जो अहँत हो उनका सम्मान 
करना । 
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लिब्छिवियों के खतरे का मुकाबला करने के लिए एक किला" बनवा 
रहा था, और जिसके लिए बुद्ध की भविष्य-वाणी थी कि वह एक दिन 
पाटल्िपुत्र नामक महान्‌ नगर बन जायगा। यहाँ से गंगा पार करके 
बुद्ध कोंटिग्राम, नादिका ओर फिर वेशाली पहुँचे जहाँ कि आतिथ्य- 
परायण नतंकी अम्बपात्दी ने लिच्छिवि सामनन्‍तों को नीचा दिखाने 
के लिए बुद्ध को आमन्त्रित किया और वे 'एक लाख मुद्रा? देने पर 
भी डसे इस भोज को रुकवाने पर राजी न कर सके । उसका दृढ़ 
उत्तर था : “सामनन्‍्तो, यदि तुम समूची वेशाल्वी तथा उसके अन्तर्गत 
समस्त राज्य भी मुझे मेंट कर दो तो भी में इस सहात्‌ भोज को 
स्थगित नहीं कर सकठी ।” भोजनोपरान्त उसने बोद्ध संघ को अपना 
सुन्दर आम्न-कुआज भेंट किया । 
वेशाली से भगवान्‌ बुद्ध बेलुव नामक एक निकट्वर्ती आम में पहुँचे 
जहाँ कि उन्होंने अपना अन्तिम विश्राम-काल व्यतीत किया और जहाँ कि 
सख्त बीसार हो जाने पर उन्होंने सविष्य-वाणी की--- अब से तीन 
सास के बाद वथागत का देहान्त हो जायगा ।” स्व्वास्थ्य-लाभ करने के 
बाद वह पुनः वेशाली के सहावन में स्थित अपने प्रिय कूटयार भवन 
में लोट आए, ओर फिर वहाँ से पावा गये जहाँ वह चुणड नामक 
ल॒हार के आम्र-कुल्ज में रहे । उस लुह्दार ने उन्हें चावल और कुकरम्ुत्ता 
१. यह किला मगध के महामन्त्री सुनीध तथा वस्सकार बनवा रहे 
थे। उन्होंने बुद्ध को अपने निवास-स्थान पर भोजन के लिए आामन्त्रित 
करने का सौभाग्य प्राप्त किया और जिस जगह वृद्ध नगर से बाहर 
निकले थे और जहाँ से उन्होंने नदी पार की थी वहाँ पर गोतम द्वार 
तथा गोतम घाट बनवाये | बुद्ध ने इस नगर की महानता के बारे में 
भविष्यवाणी की थी--“जहाँ तक आये लोग जायेंगे, जहाँ तक यहाँ के 
व्यापारी यात्रा करेंगे, वहाँ तक यह नगर पाटलिपुत्र मुख्य नगर माना 
जायगा, और हर प्रकार की सामग्री के आदान-प्रदान का केन्द्र बन 
जायगा ।” (महा परिनिब्बाण सुत्त ) । 
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(न कि सूअर का सांस, जैसा कि प्रायः कहा जाता है) का भोजन 
कराया, जिसके परिणामस्वरूप कुशीनारा जाते समय रास्ते में उन्हें 
पेचिश हो गईं । दुर्बलता से आगे न चल सकने के कारण उन्होंने 
झाननद से कुकुत्था नामक निकटवर्ती नदी से जल लाने के लिए कहा, 
जिसे पीकर उन्हें अस्थायी रूप से कुछ लाम हुआ ओर वह अपने 
निर्दिष्ट नगर के बाहर एक कुष्ज तक पहुँच सके । यहाँ उन्होंने अपने 
जीवन का अन्तिम विश्राम किया ओर आनन्द को उपयोगी आदेश 
तथा परामश देने में अपना अन्तिम समय व्यतीत किया । दो साल 
वृत्चों के बीच आनन्द ने एक शय्या बिछा दी जिस पर वह उत्तर की 
ओर सिर करके तथा दाहिनी करवट एक पैर पर दूसरा पेर रखकर लेट 
गए । अपने अन्तिम समय में भी उन्होंने सुभद्र नामक ब्राह्मण दाशनिक 
का सत-परिवतन किया, जिसे आनन्द उनके रोगी होने के कारण उनके 
समच् नहीं आने दे रहा था। किन्तु भगवान बुद्ध झत्यु-शय्या पर पढ़ें 
रहकर भी सत्य की खोज करने वाले से मिले बिना नहीं रह सकते थे । 
ओर फिर अन्तिम बार सब भिछुओं को एक साथ बुलाकर उन्होंने 
पूछा कि क्‍या उनके उपदेशों से सम्बन्धित किसी भी विघय पर उनकी 
कोई ऐसी शंका दे “जिसके लिए तुम्हें बाद में दुःख हो कि मेरे जीवित 
रहते तुमने उस विषय में न पूछा।” सिक्ुओं के मौन बने रहने पर 
उन्होंने अपने निम्नलिखित अन्तिम शब्द कहे : “अब भिक्षओं, मुझे 
केवल यही एक बात कहनी है कि समस्त सिश्रित वस्तुओं सें क्षय निहित 
है। सबलता के साथ काय करके स्वयं अपनी सुक्ति प्राप्त करो !” 

ओर इस प्रकार उस महान व्यक्ति के जीवन का अन्त हो गया जो 

कि मानवों के बीच उच्चतम ज्ञान तथा शुद्धि प्राप्त करने के लिए जीवित 
रहा था, और जिसने अपने दीघ जीवन का मुख्यांश मानवता की सक्रिय 

सेवा में समर्पित कर दिया था। 
अन्त में, अब हम उनके जीवन व चरित्र के कुछ मुख्य अंगों पर 
प्रकाश डाल सकते हूँ । 
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अपने जीवनभ्के ४४ वर्षों में उनका कार्य-केन्र मुख्यतः भारत का 
पूर्वी भाग ही था, जिसके दो सिरों पर आरवस्ती और राजगृह नामक 
नगर स्थित थे। केवल एक बार ही उनके इस सीमा से बाहर जाने का 
उल्लेख मिलता है। इन दो नगरों के बीच चुद्ध के साग पर कई स्थान 
थे, जिनका नास उनके धर्म-प्रचार से सम्बद्ध है, जेसे नालन्दा, पाटल्िपुत्र 
बेसाली, भद्गगाम, पावा, कुसिनारा, कपिलवस्तु, सेतब्य ओर बनारस 
तथा कोसम्बी । 'सज्किमनिकाय” में भगवान्‌ बुद्ध द्वारा “कुरु देश में 
कम्मास्सधम्सम नामक नगर में प्रवास” ओर “दीघनिकाय' में अंग देश 
में प्रवास का विवरण मिलता है। उनका काय-च्षेत्र अथवा प्राचीन बोद्द 
धर्म का आवास किसी एक राज्य तक सीमित न था, बल्कि कई राज्यों 
व कई जनतन्त्रों में फेला हुआ था | बुद्ध का परिंराजक-जीवन कोसल, 
काशी तथा मगध के राज्यों में शाक्यों तथा मद्लों, ब्ृजियों तथा लिच्छि- 
वियों के जनतन्त्रों में व उत्तर-पश्चिस में स्थित “चोटियों और दंशों, 
कुरुओं ओर पंचालों, मच्छों ओर सूरसेनों” के देशों में बीता था (जन- 
वसस सुत्तान्त) । ये समस्त प्रदेश बुद्ध के आध्यात्मिक प्रभुत्व तथा उनके 
द्वारा क्रमशः निर्माण किये जाने वाले आ्राध्यात्मिक साम्राज्य के अधीन थे । 
उनके प्रत्येक प्रवचन-स्थल पर तथा उनके वर्षाकाल्लीन विश्राम के स्थानों 
पर उनके भक्तों ने उनके ओर उनके संघ के लिए आवास का प्रबन्ध 
“किया था। राजगृह में वह वेलुवन अथवा यष्टिवन अथवा डरुवेला ग्राम 
में ठहरते थे; श्रावस्ती में प्रसिद्ध जेतववन तथा उसका सुन्दर विहार तथा 
पुब्बाराम नासक विश्राम-यूह था; कोशाम्बी में उनके लिए घोषितारास 
था, वेशाली महावन और कछूटागार भवन तथा उनके दूसरे निवास-स्थान 
आम्रपाली कुज्ञ के लिए उल्लेखनीय हैं; पावा में वह चुण्ड के आम्र-कुझ्ष 
में और बाद में सल्लों द्वारा निर्मित नये उम्मटक भवन में ठहरते थे, 
जिसका स्वयं बुद्ध ने उद्घाटन किया था (संगीति सुत्तान्त), कपिलवस्तु 
में न्‍्यग्रोध कुज्ज था ओर बनारस में इसिपटन का हरिण-उद्यान | बोद्ध 
धर्म के प्रवत्तक के उपदेशों से सम्बन्धित होने के कारण ये बौद्ध धरम के 
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कुछ तीय-स्थान हें । ८ 
उनके कार्य-कलाप के विस्तार से सिद्ध होता है कि ४९ वर्षो तक 
लगावार उनके देनिक जीवन में कितनी अधिक सक्रियता थी । बुद्धघोष 
ने उनके देनिक जीवन तथा जिस वादावरण में वह बीता था, उसका एक 
सजीव चित्र उपस्थित किया है--“वह प्रातःकाल (लगभग पाँच बजे) 
उठकर अपने निजी अलनुचर को कष्ट न देने के विचार से स्वयं ही बिना 
किसी की सहायता के नहा-धोकर तेयार हो जाते थे। ओर फिर भिक्ता 
माँगने के लिए निकलने से पूव किसी एकान्त स्थान में बेठकर चिन्तन 
करते थें। भिछा माँगने का समय होने पर" पूरी तरह तीनों वस्त्र 
धारण करके ओर हाथ में मिक्षा-पात्र लेकर कभी अकेले तथा कभी अपने 
अनुयायियों के साथ पास के साँव या नगर में मिक्षा माँगने निकल जे 
थे। ओर तब लोग यह देखकर कि आज तथागत स्वयं भिक्ता माँगने 
आए हैं? एक-दूसरे से होड़ लगाते थे ओर उनसे कहते थे, 'भगवन्‌, 
आज हमारे यहाँ भोजन कीजिए, हम आपके दस अज्ुयायियों का, हस 
बीस का और हम सा का पबन्ध करेंगे ।” और यह कहकर वे उनके 
हाथ से भिक्षा-पात्र ले लेते ओर उनके तथा उनके अजुयायियों के लिए 
आसन बिछाकर भोजन समाप्त होने तक प्रतीक्षा करते । ओर फिर 
भोजन समाप्त हो जाने पर भगवान्‌ बुद्ध उन लोगों की बोद्धिक सामथ्य॑ 
का ध्यान रखते हुए इस अकार अवचन करते कि कुछ अन्य कार्यों को 
करते हुए भी उनके शिष्य बन जाते, कुछ सदा के लिए उनके पथ का 
अनुसरण करते तथा कुछ सर्वोच्च सत्य तक प्राप्त कर लेते । तब बह 
अपने आसन से उठकर अपने निवास-स्थान के लिए चल देते तथा 
वहाँ पहुँचकर खुले प्रंगण में बैठ भोजन करके आने वाले अपने अनु- 
यायियों की प्रतीक्षा करते । और जब उनका अज्लुचर उन्हें सूचित करता 
१. बहुघा ऐसा भी होता था कि चिन्तन समाप्त हो जाने पर भिक्षा 
साँसने निकलने के लिए बहुत जल्दी होती थी; ऐसे अवसरों पर वह पास 
के किसी साधु भिक्षु से मिलने चले जाया करते थे । 


की 


कि वे आ पहुँचे हँ तो बह उठकर अपने निजो कक्ष में चले जाते। 
मध्याद्य के भोजन तक का समय इस प्रकार व्यतीत होता । ओर फिर 
यह अपने कक्ष के द्वार पर खड़े होकर भिक्ओं के समुदाय को उच्चतर 
जीवन प्राप्त करने के लिए अधिक परिश्रम करने का उपदेश देते । कुछ 
लोग अपनी-अपनी सामथ्य के अनुसार उनसे अपने लिए चिन्तन का 
विषय पूछते, तथा जब वह यह बता चुकते तो वे अपने-अपने एकान्त 
स्थान में जाकर दिये हुए विषय पर चिन्तन करते; ओर तब भगवान्‌ 
बुद्ध दिन की गरसी सें अपने निजी कच्च म॑ जाकर कुछ समय के लिए 
विश्राम करते ।१ विश्वास कर चुकने के बाद वह अपनी शय्या से उठते 
ओर कुछ समय तक अपने आस-पास के लोगों की दशा पर विचार करते 
कि वह किस प्रकार उनका भल्ला कर सकते हैं। दिन ढल जनने पर 
आस-पास के गाँवों के लोग उनके निवास-स्थान पर इकटद्ठ हो जाते, तथा 
सभा-भवचन में बेठकर वह उस अवसर तथा लोगों की सान्यताओं के 
अनुसार सत्य के बारे में भाषण करते। और फिर कुछ समय उपरान्त 
सभा विसर्जित कर देते । अपराद्ड वेला में वह इस प्रकार व्यस्त रहते । 
दिन ससाप्त हो जाने पर यदि उन्हें स्तान की ताजगी की आवश्यकता 
होती तो वह नहाते, जब कि उनका अनुचर उनके आसन को सुगन्धित 
पुष्पों से सुसज्जित करता । सन्ध्या को वह कुछ समय के लिए अपने पूरे 
वस्त्र धारण किये हुए एकान्त में बेठे रहते, इतने में उनके साथी चिंतन 
से निवृत्त होकर आकर एकत्रिंत होने लगते। फिर कुछ लोग उनसे अपने 

१. एक बार इस समय वह अपने पुत्र राहुल को कुछ उपदेद्य देने 
के लिए निकट के एक वन में चले गए थे, पर नियम यही था कि वह 
अपराह्न वेला काफी बीत जाने से पहले और उपदेश नहीं देते थे 
(मज्मिमनिकाय, १४७) कभी-कभी ऐसा भी होता था कि दोपहर 
की गरमी में भी वह चिन्तन में लीन रहते थे । (सम्युत्त निकाय, 4, 
१४६-१४८) 
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सत्य को व्याख्या सुनना चाहते । इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति को सन्‍्तुष्ट 
करने में रात्रि का प्रथम प्रहर बीत जाता । शेष रात्रि का कुछ भाग अपने 
कमरे के बाहर इधर-उधर टहलते हुए चिन्तन करने में ओर शेष भाग 
शान्ति के साथ लेटकर विश्राम करने में बीतता ।” (डॉ० रिस डेविड्स- 
कृत अमेरिकन लेक्चस से उद्ध व) 

इस प्रकार उनकी दिनचर्या में चिन्तन, भिक्षा श्रथवा भोजन के 
निमन्त्रण पर जाना, सवसाधारण को उपदेश देना, नये व्यक्तियों का 
मत परिवतंन करना, मठ में लोटकर आना, दिन के भोजन के पश्चात्‌ 
भिछुओं को चिन्तन का विषय बताना, स्वयं चिन्तन करना, तीसरे पहर 
सवसाधारण के सम्मुख प्रवचन, संध्या-सनान, चिन्तन, चिन्तन के 
पश्चात्‌ भिज्चओं के साथ वार्ता ओर फिर चिन्तन तथा विश्राम आदि 
कार्य सम्मिलित थे | इस प्रकार उनके दो जीवन थे--एक आत्मावलोकन 
वथा चिन्तत का आन्‍्तरिक जीवन तथा बाहरी कार्यों का बाह्य जीवन, 
जिसका उद्द श्य अपने साथी प्राणियों की सेवा करना था; और उनका 
यह द्विपक्षीय जीवन एक पक्षी के उन दो पंखों की वरह था जिनकी 
सहायता से ही सदा वह आकाश में ऊँचा-से-ऊँचा उड़ पाता है। 

बुद्ध जिस भाषा में उपदेश देते थे वह संस्कृत न थी, बल्कि उस 
समय पूर्वी भारत में प्रचलित पालि से मिलती-जुलती भाषा थी । किन्तु 
उन्होंने अत्येक शिष्य को अपनी मातृ-भाषा में ही ज्ञान प्राप्त करने की 
अनुमति दे रखी थी । 

बुद्ध अपने श्रोताओं पर सम्पूर्ण अधिकार बनाए रखते थे। भक्तजन 
उन्हें भगवा अथवा भन्‍्ते कहकर संबोधित करते थे । दुशकगण उन्हें 
“मुककर नमस्कार करके अथवा विनम्रता तथा सौजन्य के साथ अभि- 
वादन कर” एक ओर आसन अहण करते थे । कुछ लोग बेठने से पहले 
अपना और अपने कुल का नास भी जोर से बताते थे । 

सभा समाप्त होने के बाद श्रोतागण अपने स्थान से उठते और 
“मुककर वथागत को शीश नवाते और उनकी परिक्रमा करते और उनका 


के 
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दाहिना हाथ आशपिर्वाद देंने की मुद्रा में उठा रहता ।? 

कई बार रात को देर तक सभा होती रहती थी ।“सज्मिम निकाय! 
में उदाहरण के लिए, एक ऐसी सभा का उल्लेख हे जो कि पूर्ण चन्द्र 
के प्रकाश में हुईं थी । ठुद्ध पूर्ण शान्ति के साथ बेंठे हुए थे । बीच-बीच 
में एक भिकछु उठता और अपने एक कन्धे से अपना वस्त्र हटाकर तथा 
दोनों हाथ जोड़कर नमस्कार करके प्रश्न पूछुता । ओर तब बुद्ध स्दुता 
के साथ कहते --“बेठो मिछु, और जो चाहो पूछी !” जब जीवक की 
सलाह से (और अपने छुः मन्त्रियों की छुः तीर्थ्कों के दुशन करने की 
सलाह के विरुद्ध) सम्राट्‌ अजावशत्रु जीवक के आम्र-कुब्ज में बुद्ध से 
मिलने गये तो उस अलौकिक शान्ति को देखकर वह सहसा भयभीत 
हो उठे ओर अपने-आपको संकट में फैसा समरकर जीवक से बोले, 
“नुम मेरे साथ कोई चालाकी तो नहीं कर रहे जीवक ? तुम धोखा 
देकर मुमे मेरे शत्रुओं के हाथ तो नहीं सोंपे दे रहे ? यह केसे सम्भव हो 
सकता है कि १२९० व्यक्तियों की इस सभा में न कोई छींके, न कोई 
खाँ से ओर न किसी भी तरह की आहट हो *” जीवक ने उन्हें 
आश्वासन दिलाया कि वहाँ किसी भी प्रकार का षडयन्त्र नहीं है ओर 
कहा, “राजनू, सीधे चलते चले जाइये। सभा-भवन में दीपक जल 
रहे हैं, ओर मध्य स्तम्भ के सहारे पूव की ओर मुख किये भगवान्‌ 
बेडे हैं ।” और जब अजातशत्रु ने शान्त सरोवर की भाँति निश्चल जन- 
समुदाय को देखा तो वह बोल उठा--“मेरी कामना है कि मेरे पुत्र 
उदायि भद्द को भी इस सभा में बेठे हुए भिकुओं की तरह शान्ति प्राप्त 
हो !” (दी० नि० 7) 

पालि कृतियों में मिलने वाले बुद्ध के उपदेशों की शेली उपनिषदू- 
जेसे प्राचीन वेदिक साहित्य के व्याख्यानों के जेसी ही थी; उसमें 
भावना व उत्तजना का . उसी प्रकार का अभाव, वही गम्भीरता, वही 
उत्कृष्ट एकरूपता और कल्पना की उड़ान के लिए कोई गुब्जाइश न 
छोड़ने वाली वेसी ही व्यवस्थापूर्ण पुनरुक्ति थी। “अपना धर्म मनवाने 
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के लिए न उनमें उत्तजनामय आग्रह था और न ही अनास्था रखने वाले 
ब्यक्तियों के प्रति कटुता ।” कई स्थर्लों पर प्रवचन की जगह प्रश्नोत्तर 
मिलते हैं। बुद्ध से प्रश्न पूछा जाता है और फिर वह उसके उत्तर से 
दूसरा प्रश्न पूछते हें। कई बार सिद्धान्त व शिक्षाजनक व्याख्यानों के 
बीच उपकथाएं आ जातीं। वह प्रकृति व मानव-जीवन का स्वयं बढ़े 
ध्यान से अवलोकन करते थे ओर इस कारण इसी की उपमाएं प्रयोग में 
लाते थे । उपसाओं से कई बार कल्पित किस्से-कहानियों पर आ जाना 
स्वाभाविक ही था। कई बार जब वह सवसाधारण के, सावजनीन 
सानव-हृदय के मनोभावों, उनकी आशा तथा सय, हुःख ओर सुख 
को ब्यक्त करना चाहते, तो उनके शब्दों से उच्च स्तर की कविता फूट 
पड़ती, किन्तु गम्भीरता ओर संयमशील् उत्क्ृष्टता का विशिष्ट गुण सदा 
बना रहता । “सानव ओर व्यक्ति इस व्यवस्था, इस सूत्र के पीछे छिप 
जाते हैं। दुःल्ली और पीड़ित को द्वँढ़ निकालने ओर उसे सांत्वना देने 
वाला कोई भी नहीं है। समस्त सृष्टि के दुःख के बारे में ही हम केवल 
बार-बार सुनते हें ।” 

वाद-विवाद में पहले अपने विरोधी के कथन की विवेखचना करना 
उनकी पद्धति की लाक्षणिक विशेषता थी। ३००० अनुयाय्रियों वाले 
अमखयणकर्ता निगरोघ का विचार था कि बुद्ध की एकान्तवास की आदत 
से उनकी “अन्तद ष्टि नष्ट हो चुकी है, वह सफलता के साथ किसी 
सभा का संचाल्नन नहीं कर सकते, न वार्तालाप कर सकते हैं; केवल 
चीजों की ऊपरी तह में ही खोकर रह जाते हैं,” और अपने इस संत 
को सिद्ध करने के लिए निगरोध ने बुद्ध से अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन 
करने के लिए कहा | बुद्ध पराजित होने वाले न थे, बोले--“निगरोध,, 
मिन्‍न दृष्टिकोश वाले व्यक्ति के लिए बिना अ्रभ्यास अथवा बिना शिक्षा 
मेरे उस सिद्धान्त को समझना कठिन है जिसकीं में अपने शिष्यों को: 
शिक्षा देता हूँ,” ओर इस तरह बाजी पत्टकर करने लगे--“अच्छा, 
निगसेघ, तुम्हीं अपने सिद्धान्तों के बरे में सुकूसे कोई प्रश्न पूछी ।” यह 


दा 


सुनकर उनके शिष्य झदने लगे, “अपने विचारों को न बताकर दूसरे के 
विचारों की मीमांसा करने की ससण गोंतस की प्रतिमा तथा शक्ति 
सराहनीय है ।” और इस प्रकार अपने विरोधी के वित्ारों की आलों- 
चना करते हुए उन्होंने अपने विचारों की सत्यता प्रमाणित कर दी ओर 
वे भ्रमणकर्ता कहने लगे--““हसम ओर हमारे गुरु पराजित हो गए,” 
और “कमर व सिर झ्ुकाकर चुपचाप विचारमग्न बेंठे रहे ।” उनके 
नेता ने अपनी गलती स्वीकार की ओर भविष्य में अपने-आपको रोककर 
चलने का प्रश किया । 

उनकी अमभ्यस्त गम्भीरता में शायद ही कभी मनोवेग को ऋलक 
दिखाई देती हो, और वह भी केवल तभी जब कि कोई साथी अपनी 
अनास्था के कारण अपने वचनों से उन्हें बुरी तरह उकसा न देता हो ॥ 
“ते बुद्धिहीन, मूज, तू हमें सुधारने की कोशिश में खुद अपनी कब्र खोद 
रहः है, ओर अपने ऊपर पापों का ढेर लाद रहा है। पऐ मूख, तुझे अपने 
इस कार्य से बहुत समय तक हानि ओर दुःख उठाना होगा।” 

शायद ही कभी बुद्ध के बारे में यह कहा गया हो कि किसी ने 
उन्हें रोते या मुस्कराते देखा । कहा जाता है कि वह प्रथम बार तब 
मुस्कराए थे जब कि कपिलवस्तु में उनके ससुर ने उनकी भत्सना 
की थी । क्‍ 

अपने अन्तिम समय में अपनी शेया के पास अपने प्रिय शिप्य 
आनन्द को आँसू बहाते देखकर उनके सुख से यही आवेशरहित शब्द 
निकले थे--“प्रसन्‍न होओ, आनन्द ! रोओ सत | क्‍या मेंने बारम्वार 
तुम्हें यह नहीं बताया कि समस्त वस्तुओं का यही निश्चित क्रम हैं कि 
हमें अंपनी प्रिय वस्तुओं से विदा लेनी ही पड़ती है? यह केसे हो 
सकता है कि जो चीज पेदा हुईं है वह न मरे ?” 

और फिर भी बुद्ध सब प्रकार से मानव ही थे । एक बार उन्हें एक 
रोगी साधु मल्-सूत्र में सना, अकेला, असहाय पड़ा हुआ मिला। उन्होंने 
उसे स्वयं अपने हाथों से घो-पॉडकर साफ किया और अन्‍य भिन्षुओं 


जद 


को सम्बोधित करते हुए कहा-“तुम्हारे न माता हे न पिता, अतः तुम 
ही - एक-दसरे के माता-पिता बनों ! जिस प्रकार तुम मेरी सेवा- 
शुश्रषा करते हो, उसी प्रकार तुम्द रोगियों की भी सेवा-शुशक्रषा करनी 
चाहिए ।” अपने घर से बाहर निकाले गए पंथक ने उनके आराम' के 
द्वार पर आकर शरण ली। “ओर तब भगवान्‌ ने आकर मेरा सिर 
सहलाया ओर हाथ पकड़कर मुझे विहार के उद्यान में ल॑ं गए और फिर 
दया करके मुझे; पेर पॉछने के लिए कपड़ा दिया ।” [थेरगाथा?, €९७ 
तथा उसके आगे के पृष्ठ| दुःख से पागल हुईं एक स्त्री को देखकर उनके 
साथी कहने लगे--“इस पगल्ली को यहाँ मत आने दीजिए ।” भगवान्‌ 
बोले, “उसे मत रोको,” और जब वह फिर लौटकर आईं तो उसके पास 
खड़े होकर उन्होंने कहा--/बहन, अपनी मानसिक शक्ति पुनः प्राप्त 
करो !?” उसने बुद्ध के प्रभाव-मात्र से अपनी मानसिक शक्ति पुनः प्राप्त 
कर ली | [साम्स आफ द सिस्ट्स, ४७७ । भिक्ुणी विभंग ? भिछुणी 
प्रातिमोक्ष खुत्त ?] 

नेतिक पीड़ा दूर करने के लिए भी वे उत्तने ही चिन्तित रहते थे । 
उनके लिए पाप असहनीय था, न कि पापी। अपने पिता को राज्य- 
सिंहासन से उतारने वाला अजातशन्रु भी पश्चात्ताप करेने पर उनके 
कल्याणकारी शब्दों से वंचित न रहा । उन्होंने वारांगना अम्बपाली को 
शरखण दी ओर उसका अष्ट चरित्र भी उसकी अपनी उदारता के कारण 
तथा बुद्ध के श्रभाव से समाज के लिए हितकर सिद्ध हुआ । “उस पर 
उन राजाओं व सामन्तों से अधिक ध्यान देकर, जो कि निश्चय ही 
उससे अधिक ध्यान पाने योग्य थे, बुद्ध ने वह कास किया जो कि ईसाई 
धम-प्रन्थों में लिखित 'एक अष्ट स्त्री? के सत-परिवर्तेत की याद दिलाता 
है ।” [विशप बिगनडेठ, 'ल्ीजेण्ड आफ द्‌ बुद्ध', पृष्ठ २६४८] पश्चात्ताप 
करने वाले पापी के प्रति बुद्ध की प्रतिक्रिया इन शब्दों में दी गईं है : 
“जो कोई भी अपने दोष को दोष समझकर उसे उचित रूप से स्वीकार 
करता है, उसे भविष्य में निश्चय ही आत्म-संयम प्राप्त होता हैं ।”? 


परे 


[दीघ० नि० 7, £*] 

सुदृर स्थानों से आने वाले भिक्षुओं को (सॉंण भित्त सुदूरस्थित 
अबन्ती से उनके दर्शन करने आया था) वह सर्वप्रथम इन सहानुभूति- 
पूर्ण शब्दों के साथ सम्बोधित करते--“कहो, अच्छे तो हो भिहु ? रास्ते 
में खाने-पीने की तकलीफ तो नहीं रही ? रास्ते में थके तो नहीं ?” 

अपने मानव-प्रेम तथा अपनी सद्ददयता के कारण उनमें बातों को 
उनके उचित अर्थ में समझने की क्षमता तथा स्वाभाविक विनम्नता भी 
थी। एक बार उनका प्रिय शिष्य सारिपुत्र कहने लगा, “हे भगवन्‌, 
आपके श्रति मेरी इतनी आस्था है कि मेरे विचार में आपसे बढ़कर 
ज्ञानी न कोई है, न कभी हुआ दे ओर न कभी होगा ।? “टीक कहते 
हो, सारिपुत्न” बुद्ध ने उत्तर दिया--/तुस तो अतीत के सभी बुद्धों के 
वव्षय में जानते हो न ?” “नहीं मगवन्‌ !” “अच्छा तो भविष्य के 
बुद्धों के विषय में तो जानते ही होगे 2” “नहीं, भगवन्‌ ।” “तो कम-से- 
कम तुम मुझे तो जानते ही होगे ओर मेरे मस्तिष्क सें पूरी तरह प्रवेश 
कर चुके होगे ?” “नहीं, भगवन्‌, यह भी में नहीं कर पाया हूँ।” “वो 
फिर, सारिपुत्र, क्‍यों तुम बढ़-चढ़कर इतने बढ़े शब्द बोल रहे हो /” 
[महा परिनिब्बाणसुत्त 4 ६१] 

आवश्यकता पढ़ने पर वह मजाक डड़ाए बिना भी न रद्दते थे । एक 
जार वह विल्व वृक्ध के नीचे बेठे चिन्तन कर रहे थे कि उधर से दंडपारि 
नामक प्रसिद्ध दंसी निकला और अपनी छड़ी का सहारा लेकर इठलाते 
हुए उसने उनसे यह पूछने का दुस्साहस किया, “ऐ तपस्वी, तुम किस 
सत के अनुयायी और प्रचारक हो ?” बुद्ध ने तुरन्त ही उपयुक्त उत्तर 
दिया, “संसार की कोई भी वसुतु मुझे व्यग्न नहीं बना सकती, पविन्रता 
का प्रत्यच्त बोध से कोई सम्बन्ध नहीं रह जाता, पवित्नाव्मा किसी से 
कोई प्रश्न नहीं पूछता, वह समस्त नेराश्य से मुक्त होता है, उसे न 
अस्तित्व की लालसा रहती है न अनस्तित्व की । भाई, में इसी सत का 
अनुयायी हूँ, इसीका प्रचार करता हूँ ।” और इसका सीधी-सादी 
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भाषा में अथ है कि “तुम इस लायक नहीं हो कितुम्हारी ओर ध्यान 
दिया जाय ।? “यह सुनकर दंडपाणि नामक वह शाक्य जीम निकाल- 
कर, मुँह चिढ़ाते हुए और साथे पर तीन बल डाले छड़ी टेकता हुआ 
चल दिया ।?” 

शत्रुओं द्वारा अपनी निन्‍दा का भी उन पर कोई प्रभाव नहीं पढ़ता 
था। लिच्छुविराज सुनक्खत्त “बुद्ध के अनुशासन में पवित्र जीवन 
बिता सकने में असमर्थ” होकर बोद-संघ छोड़कर वेशाली चला आया 
(दि० नि० 777० १,६) और सब लोगों के बीच में प्रचार करने लगा कि 
साधारण मनुष्यों की डुद्धि से अधिक बुद्ध का ज्ञान नहीं है, और कि 
उसका सिद्धान्त केवल ठर्क की उपज है केवल उनके अपने मस्तिष्क: 
को सूर हैं,” आदि । [म० नि०] सारिपुत्र ने जब बुद्ध को इस बात की 
सूचना दी तो उन्होंने शान्ति के साथ कहा: “सारिपुत्र, यह सूरत 
सुनक्खत्त क्रोध में है, और जो कुछ उसने कहा है वह उसके अपने क्रोध 
पर ही लागू होता है ।” एक अन्य अवसर पर एक भारद्वाज ब्राह्मण 
ने यह सुनकर कि उसैके नेता बोद्ध संघ में शामिल हो गए हैं, “अशिष्ट 
एवं कटु भाषा में बुद्ध के लिए. अपमानजनक शब्द कहे (“**“तू चोर 
है, तू मुख है “तू ऊँट है" “तू गधा है”) ।” बुद्ध ने अपनी इस निनन्‍दा 
को शान्ति के साथ सुनकर उत्तर दिया : “जो गाली सुनने पर गाली 
नहीं देंता उसकी दुगुनी जीत होती है।” “जिस गाली का उत्तर न 
दिया जाय वह उस भोजन की तरह है जिसे अतिथि स्वीकार नहीं 
करता ओर आतिथेय को पुनः अहण करना पड़ता है।” सावत्थी के: 
एक बाह्यण गृहस्थ ने बुद्ध को भिक्षा माँगने आते देखकर कहा, “दूर 
रह मुण्ड, दूर रह ससंक, दूर रह वसल्लक ।” ओर गाली देने वाले 
दोनों ल्लोगों को अन्त में क्षमा याचना करनी पड़ी (संयुत्त निकाय, 
१६२ ओर वसलसुत्त)। वास्तव में बुद्ध प्रशंसा अथवा निन्‍्दा से परे 
थे। वे सदा अपने शिष्यों को यही आदेश देते थे : “भाइयो, यदि बाहर 
के लोग मेरे या मेरे सिद्धान्तों अथवा बोद-संघ के विरुद्ध बोलते हैं तो 


पन : 


तुम्हें न उनसे द्व ष करना चाहिए और न दुःख हौता चाहिए; और यदि 
वे प्रशंसा करते है तो तुम्दें प्रसन्‍नता भी नहीं होनी चाहिए ।” 
(डायलॉग्स आफ बुद्ध ', १, ३) 

प्रशंसा अथवा निन्दा के प्रति उनकी उदासीनता का श्रथ यह न 
था कि वे जिन सत्यों का प्रतिपादन करते थे उनके प्रति भी उदासीन 
थे | उन सर्त्यों के प्रति उनका उत्साह तथा उनके प्रसार के लिए उनकी 
उत्सुकता इन शब्दों में मिलती है : “यदि मेरे पास एक ईमानदार और 
स्पष्टवादी बुद्धिमान व्यक्ति आए तो में उसे अपने सिद्धान्तों की शिक्षा 
दे सकता हूँ, ओर यदि वह उस शिक्षा के अनुसार अभ्यास करे तो उस 
सर्वोच्च धर्म व ध्येय की स्वयं प्राप्ति कर सकता हे जिसके लिए लोग 
गाहस्थ्य जीवन त्यागकर संन्‍्यासी हो जाते हें--और इस काम में उसे 
केवल सात दिन ही लगेगे।” (द्ी० नि० 70 २६) इन शब्दों से उनके 
उस विश्वास व उस सचाईं की गहराइयों का आभास मिलता है जिसने 
उनके धरम को इतना प्रबल ओर ग्राह्य बना दिया था | 

बुद्ध की परम सानवीयता का चित्र मिकओं ओर उनके परस्पर 
सम्बन्ध सें मिलता है। इसका एक उदाहरण निम्नलिखित कथा में 
देखा जा सकता है : 

“बहुत-से भिकछ एक साथ मिलकर आनन्द के पास पहुँचे और 
कहने लगे : भाई आनन्द, भगवान्‌ बुद्ध के सुख से हमने बहुत दिनों 
से कोई ध्याख्यान नहीं सुना । यदि हम कोई व्याख्यान सुन पाते तो 
बहुत श्रच्छा होता! ॥? 

“आदरणीय भिकछुओ, आप लोग ब्राह्मण रम्भक के आश्रम में 
चलिए । सम्मवतः वहाँ आप भगवान्‌ बुद्ध के मुख से कोई ज्ञानपूर् 
भाषण सुन सकेंगे ।” 

८ “हम वहाँ अवश्य जायेगे, भाई” भिक्षुओं ने उत्तर दिया ॥” 

ओर जब “मगवान्‌ बुद्ध सावत्थीं से द्वार-द्वार भित्षा माँगकर लोटे 
ओर भोजन प्राप्त कर चुके तो दिन-भर के लिए पूर्वी कुब्ज में चले गए?” 
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ओर जब संध्या होने पर उनके चिन्तन का समय समाप्त हो गया” तो 
स्‍्नानादि से निदृत्त होकर आनन्द के साथ रम्सक के आश्रम में पहुँचे 
जहाँ कि एकत्रित भमित्षगण एक ज्ञानपूर्ण बाद-विवाद में व्यस्त थे ।” 
भगवान बुद्ध आश्षम के बाहर खड़े होकर भिक्ुओं का वार्तालाप समाप्त 
होने की प्रतीक्षा करने लगे । जब उन्होंने देखा कि वार्ता समाप्त हो 
चुकी दे तो उन्होंने खखारकर दरवाजा खटखटाया और भिज्षुओं ने उनके 
लिए द्वार खोल दिए ।” और फ़िर आसन अहण करके उन्होंने मिक्तुओं 
को सम्बोधित किया, आदि । 

मानवीय प्रकृति के पूर्ण ज्ञान से उपजी हुई इस शिष्टता तथा 
सहृदयता के होते हुए भी निष्कास भावना, दृढ़ आदश-पालन, अटल 
एवं निष्ठुर सत्य-पालन उनके चरित्र के वे विशिष्ट गुण थे जिनके द्वारा 
उन्होंने जीवन की दुबलताएँ प्रकट करके सनोभावों के प्रति रत्ती-भर 
लगाव दिखाए बिना, कठोरता व सबलता के साथ तथा अपने विश्वास 
की गहराइयों से निकली हुईं एक स्वाभाविक सरलता के साथ डन 
दुबलताओं को दूर करने के उपाय बताये थे । 

मानव-प्रकृति के सदूगुणों ओर उसकी पूर्णता का सहारा लेना न 
कि अपने मतानुयायी एकत्रित करने के लिए देवी शक्तियों का प्रदर्शन 
करना उनका सिद्धान्त था। इस विषय में उन्होंने कहा था: “इन 
रहस्यपूर्ण चमत्कारों में मुझे ख़तरा नज़र आता है, ओर इसोलिए में 
उनसे घूणा करता हूँ और उनका प्रयोग करने में लज्जा अनुभव करता 
हूँ ।” [केवद सुत्त]। उन्होंने सब प्रकार की शकुन-विद्या, शक्ुन-अपशकुन 
विचारने तथा भविष्य-वाझी करने को निम्न कला कहकर बहिष्कृत किया 
था | _व्यजाल सुत्त] | वह अपने सिद्धान्तों के श्रचार के उद्देश्य के प्रति 
भी समान रूप से उदार थे । “कुछ ऐसी बुरी चीज़ें हैं जिनसे दूर नहीं: 
रहा जा सकता, जो कि मनुष्य को अष्ट करती हैं, पुनर्जन्स का कारण 
बनती हैं, विपदा लाती हैं, जिनके फलस्वरूप बुराइयाँ पेदा होती हैं 
ओर भविष्य में जन्म, क्षय तथा झूत्यु का कारण बनती हैं। और इन्हीं 
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चीज़ों को दर करने के लिए स॑ अपने सिद्धान्तों की शिक्षा देता हूँ; जिनका 
यदि तम पालन करोगे तो तुम्हें भ्रष्ट करने वाल्ली वे वस्तुए दूर हो 
जायेगी, और पवित्रता लाने वाली वस्तुएँ उदय होकर वृद्धि प्राप्त करेंगी 
और प्रत्येक ब्यक्ति को तत्काल स्वयं अपने प्रयास से पूर्ण अन्तरज्ञान प्राप्त 
हो जायगा--ओऔर इसलिए में अपने सिद्धान्तों का प्रचार करता हूँ न कि 
अपने शिष्यों की संख्या बढ़ाने के लिए और न लोगों को उनके अपने 
सिद्धान्तों से विमुख करने के त्षिए ओर न बुरे सिद्धान्तों की ओर उन्हें 
ले जाने या अच्छे सिद्धान्तों से उन्हें हटाने के लिए ।” ओर तभी एक 
मिन्‍न धर्मावलम्बी को यह सलाह देने की उनमें अ्रसाधारण सहिष्णुता 
थी ४ “जो तुम्हारा गुरु है उसीको अपना गुरु रहने दो । जो तुम्हारा 
नियम हैं उसीको अपना नियम रहने दो ।? वह सत्य को समझरूने ओर 
उसे अपने जीवन में उतारने को महत्त्व देते थे, उनके लिए मनुष्य का 
ब्यक्तित्व विचारणीय अथवा ध्यान देने योग्य नथा। नेतृत्व अथवा 
अधिकार प्राप्त करने के विचारों को उन्होंने कभी नहीं अपनाया था। 
उनके नियम ही उनके संघ के सच्चे शासक थे । , 

अपने भिक्षुओं के लिए बनाये हुए नियमों के वह स्वयं एक जीता- 
जागता उदाहरण थे । “जब कि उनकी प्रतिष्ठा चरम शिखर पर पहुँच 
चुकी थी । ओर उनको गणना मारत के प्रमुखतम ब्यक्तियों में होती थी 
वे, जिनके सामने राजा सिर मझ्ुकाते थे, हाथ में भिन्षा-पात्र लेकर दिन- 
प्रतिदिन सड़कों ओर गलियों में घर-घर घूमते ओर तब तक आँखें 
कुकाये मोन खड़े रहते जब तक कि कोई उनके पात्र में एक म्रास भोजन 
न डाल दें ।? (ओल्‍्डन बग) “एक बार” जँेसा कि “अंगुत्तर निकाय में 
लिखा है, “भगवान बुद्ध सिंसपा वन में आशणवी नामक चरागाह में 
उहरे । अत्यन्त शीत और पाले के बीच वह पत्तों की शेया पर बेठे 
चिन्तन कर रहे थे। पशुओं के खुरों से रोंदी हुई भूमि असमतल् थी; 
भि्ुओं-जेसे उनके हल्के वस्त्र थे; ओर तीर की तरह चुभने वाली ठण्डी 
हवा थी ।” जब बार-बार उनसे पूछा गया, “भगवन्र्‌ क्‍या आप सुखी 
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हैं ?” हर बार बड़े उदात्त भाव से बुद्ध ने यही उत्तर दिया: “हाँ युवक 
में सुखी हैं। संसार में सुख के साथ रहने वाले लोगों में म॑ भी एक 
हूँ | बर्र 

अथवा, उनकी अनुपस विनम्रता ओर मानवीयता का निम्न लिखित 
उदाहरण देखिए : 

“अ्रमण-काल आरम्भ होने से पूव भिछुओं के वाषिक सम्मेलन व 
उपोस्थ समारोह के समय पूर्णिमा की एक रात्रि को भंगवान बुद्ध अपने 
शिष्यों के बीच खुले आकाश के नीचे बैठ थे । 

और फिर मंगवान बुद्ध ने मोन भिकुओं को देखकर कहा : 

# “शिष्यो, में तुमसे जानना चाहता हूँ कि तुमने मेरे वचन अथवा 
कर्म में क्या कभी कोई दोष देखा ?? ” [स्ं० नि० 7 790] 

एक ओर उदाहरण : जब एक ब्राह्मण ने उनसे पूछा, “क्या आप 
दिन के समय सोने की अनुमति देते हैं ?” तो उन्होंने पूर्ण स्पष्टवादिता 
के साथ स्वीकार किया कि “में स्वीकार करता हूँ. कि ओष्म-काल के 
अन्तिस मास में भिक्षा माँगकर लोटने और भोजन करने के बाद में 
अपनी चादर की चार तह करके उस पर दाहिनी करवट लेकर सो जाता 
हुँ ।” उनकी छोटी-छोटी त्रुटियों में भी उनकी सहानता जितना ही 
आरक्षण था । वह देवी गुणों के अ्रस्तित्व को स्वीकार करने के लिए 
सदा सजग रहते थे; एक बार उन्होंने अपने शिष्यों से कहा था, “भाइयो, 
चार पवित्र सरत्यों के ज्ञान के अभाव के कारण ही में ओर तुम इस नीरस 
संसार की यात्रा करते चल्ने आ रहे हैं ।” हस सदा यह सममते रहते हैं 
कि “यही सर्वोच्चतस है; इससे आगे कोई व्यक्ति नहीं पहुँच सकता !” 
(दाहल्के) । 

बुद्ध अपने विरोधियों के साथ वाद-विवाद करते समय एक अविचल 
गम्भीरता बनाए रखते थे, ओर यह उनकी नेतिक एवं मानसिक शक्ति का 
प्रमाण था। गम्भीर-से-गम्भीर वाद'विवाद के बीच वह शान्त भाव से 
बैठे रहते श्रोर उनके मुख पर उत्तेजना का कोई चिह्न न दिखाई देता, 
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“उनकी त्वचा दीमिमय स्वर्ण के रंग की होती” “डनका मुख शांत” और 
“बाणी गरजते हुए सिंह की तरह ।” उन्होंने स्वयं कहा है, “इस बात 
की कोई सम्भावना नहीं कि किसी के भी साथ बाद-विवाद करते समय 
में बोखला जाऊँ अथवा खीर उठ; ओर क्योंकि में जानता हैँ कि इस 
बात की सम्भावना नहीं है इसीलिए में आत्म-विश्वास के साथ शान्त 
बना रहता हूँ ।” और इस डचित गच व आत्म-विश्वास के साथ उन्होंने 
अपने प्रिय शिष्य सारिपुत्त से स्पष्ट कहा, “ओर जब तुस मुझे बिस्तर 
पर लिटाकर ले जाओगे तो भी मेरी बोद्धिक शक्ति इतनी ही प्रखर 
रहेगी। पिलोतिक नामक यात्री के इस कथन में बुद्ध की 'बोडिक शक्ति! 
का अच्छा प्रमाण मिलता है कि उसने वाद-विवाद में पारंगत विद्वान 
क्षत्रियों, ब्राह्मणों और साधुओं की अपनी तीक्ष्ण बुद्धि से विचारों के 
जाल घुनकर और चतुराई के साथ सोचे हुए प्रश्नों से छुद्ध को फाँसने 
की कोशिश करते ओर अन्त में मात खाकर स्वयं अपना मत परिवर्तन 
करते देखा है। ( स० नि० 4, १७५ तथा उससे आगे के पृष्ठ )। वाद- 
विवाद में उनके शान्त स्वभाव व उनकी सफ्लता का प्रमाण उस 
शास्त्रा्थ से भी मिलता हैं, जिसके लिए सच्चक नामक नागा साधु ने 
वेशाली में ४०० लिच्छिवि सामन्तों के सामने उन्हें लत्लकारा था । 
सच्चक का कहना था कि शरीर ही आत्मन है, जिसका छुद्ध ने इन शब्दों 
में खंडन किया, “यदि शरीर ही आत्मन्‌ हैं तो क्या व्यक्ति अपने 
शरीर को उसी प्रकार वश में रख सकता है जिस प्रकार कि पसेनदि 
और अजातशत्र-जेसे राजा अथवा वज्जि ओर मल्ल-जेसे जनवन्त्र अपने 
शार्ज्यों में जीवन ओर मृत्यु, ओर निर्वासन आदि पर पूर्ण अधिकार 
रखते हैं ? अन्त में सच्चक ने स्वीकार किया, “हे श्रद्ध य गौतम, हमारी 
बुद्धि विकृत हो चुकी थी और हसने अपने दुम्भ में यह समझा रखा था 
कि तक में हम आप पर विजय प्राप्त कर सकेंगे । आप पर विजय प्राप् 
करना ऐसा ही है जेले कि सदमस्त हाथी अथवा धधकती हुईं आग या 
जहरीले साँप के मुंह से अ्रछूता बचकर निकल आना | क्या श्रद्ध॑य 
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गौतम अपने शिष्यों के साथ कल हमारे यहाँ भोजन,- करना स्वीकार 
करेगे ?”? 

ओर अन्त में, उनकी महानता का एक कारण यह भीथा कि 
उन्होंने अपनी श्राध्यात्मितता ओर समाज-सेवा के अपने प्रत्यक्षवादी 
आदश के बीच सामंजस्य रखा । वह इस संसार में रहते हुए भी इसके: 
बाहर थे। राजनीति और राज्य-संचालन-सम्बन्धी उनकी सलाहों की 
बहुत माँग थी । उनका आदर ओर अनुसरण करने में राजा कृषकों से 
होंड लगाते थे । यदि शाक्य ओर कोलियों के बीच रक्‍्तपात होने की 
सम्भावना होती तो उन्हींकी मध्यस्थता उसे रोक पाती थी। यदि मगघ 
का सम्राट्‌ किसी पड़ोसी जनतन्त्र की स्वतन्त्रता नष्ट करने की योजना 
बना रहा होता तो इस विषय में पहले वह बुद्ध की राय ले लेना आव- 
श्यक समझता । यदि शाक्य-राज्य के लिए कोई नया प्रधान नियुक्त 
होता तो उसे पहले बुद्ध का उपदेश सुनना होता ! उनके सामने बढ़े-बढ़े 
सम्राट्‌ तक अपने अपराधों को स्वीकार करते ओर भविष्य में अपने सदा- 
चरण का उन्हें आश्वासन देते ! उन्होंने अपने जमाने के युद्धों में भी 
दिलचस्पी दिखाई थी, जेसे कि कोसल और काशी के राजा पसेनदि 
तथा अ्रज्ञातशत्र के दो परस्पर -युद्धों में, जिसमें पहले युद्ध में पसेनदि 

पीछे हटना पड़ा था, पर दूसरे में उसने अपने भतीजे” श्रजातशन्न को 
जीवित पकड़ लिया था (स०नि० 7, ८१-८३), और कोसल के विडूडम 
तथा शाक्यों के परस्पर युद्ध में भी, जिसको रोकने का उनका प्रयत्न 
असफल रहा था । युवावस्था से ही पसेनदि बुद्ध का अनुयायी था और 
हर बात में उनकी सलाह लेता था, चाद्दे वह भोजन-सम्बन्धी हो अथवा 
कन्या जन्म, दिनचर्या या १२० वर्ष की आयु में किसी दादी की रूत्यु, 
विधान ओर न्याय अथवा किसी युद्ध के बारे में हो (उपरोक्त अन्ध) । 
अतः इस भकार राजाओं को सलाह देकर बुद्ध उनके प्रशासन पर अथवा 
लनता के हित के लिए अपना प्रभाव डालते थे । उस युग के राजतन्त्र 
ओर स्वतन्त्र राज्य, जेसे कि शाक्य और कोसल अथवा लिच्छिवि और 
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मगध पारस्परिक दष रखते हुए भी बुछ का सम्मान करने व उनकी 
सलाह पाने के लिए समान रूप से तत्पर रहते थे। हर जगह वह 
स्वतन्त्रता के साथ जा सकते थे और हर जगह उनका स्वागत होता था। 

बुद्ध अपने जीवन में तो महान्‌ थे ही पर अपनी रूत्यु में वह महान्‌- 
तर बन गए । एक धरम के प्रवत्त क को अपने जीवन में व रुत्यु के बाद 
भी उस धम में कोई स्थान न मिला। आरम्मिक बौद्ध धरम स्वयं बुद्ध 
से स्वतन्त्र है, उनका व्यक्तिगत पहलू उसके लिए नगण्य है। संसार 
का अन्य कोई धम अपने प्रवत्त क के द्वारा ऐसे आत्म-त्याग का उदाहरण 
पेश नहीं कर सकता ! जब उनके अन्तिस समय में आनन्द ने उनसे 
बोद-संघ के लिए आदेश प्राप्त करना चाहा तो उन्होंने अपनी स्वाभा- 
विक महानता के साथ उत्तर दिया; “तो में कया करूँ, आनन्द ? क्‍या 
संघ को मुझसे यही आ्राशा है ? मेंने साधारण ओर ग्युप्त सिद्धान्तों का 
मेद्‌ किये बिना ही सत्य का अचार किया है, तथागत ने उस गुरु की 
तरह अपनी मुद्ठी कभी बन्द नहीं रखी, जो कुछ चीजें अपने पास छिपाए 
रखता है" *“*** अब तथागत का यह विचार द्वै कि उन्हें संघ का नेतृत्व 
नहीं करना चाहिए और न॒ संघ को उन पर निर्भर रहना चाहिए ? तो 
फिर क्यों संघ के सम्बन्ध में किसी भी विषय पर में कोई आदेश छोड़- 
कर जाऊं ।” 

“अतः आनन्द, तुम स्वयं अपने प्रकाश-स्तम्भ बनो ! तुम रुवर्य 
अपनी शरण लो ! किसी बाहरी आश्रय का सहारा न लो ! सत्य के 
प्रकाश में ही आगे बढ़ो ! सत्य का ही आश्रय लो ! अपने अतिरिक्त 
और किसी के आश्रित बनने की बात न सोचो !” 

इसी भावना के स्लाथ उन्होंने कहा है कि “जो भाई या बहन सदा 
छोट या बड़े कतेब्यों का पालन करता है, जो जीवन में डचित पथ पर 
चलता है, सब नियमों का पालन करता है वही श्रद्धांजलि का उपयुक्त- 
तम पात्र है ।” ओर अन्त में जब आनन्द ने फिर पूछा : “हमें तथागत 
के अवशेषों का क्या करना होगा, भमगवन्‌ ?” तो उनका अन्तिम उपदेश 
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था: “तथागत के अवशे्षों का सम्मान करने में अपना काम मत रोको, 
आनन्द ! में तुम्हारे अपने हित में तुमसे विनती करता हैँ, आनन्द, तुम 
अपनी लगन में लगे रहो ! अपने हित के लिए अपने आपको लगाओ ! 
अपनी भलाई के लिए स्रदा उद्यत सदा तत्पर रहो, आनन्द ! 

और जब में न रहूँ तो संघ के लिए जिन सत्यों व नियमों का 
मैंने निदेशन दिया है उन्हें ही तुम सब अपना गुरु समऋना [”? 

हम उनके जीवन-चरितन्न की संक्षिप्त काँकी चम्पा के सोणदण्ड 
नामक विद्वान ब्राह्मण के उन शब्दों में पुनः पा सकते हें जो कि उसने 
अपने नगर में आए हुए ०० ब्ाह्मणों को सम्बोधित करते हुए कहे थे : 

“सज्जनो, आदरणीय गोतम की नसों में अपने माता-पिता की 
पिछली सात पीढ़ियों से शुद्ध रक्त बहता है, उनमें कहीं कोई कल्लंक 
नहीं है ओर जन्म तथा कुल की दृष्टि से कहीं कोई दोष नहीं है । 

“वह अपने बहुत-से सम्बन्धियों को, स्वर्ण और सम्पदा व्यागकर 
धार्मिक जीवन में प्रविष्ट हुए थे जबकि वह युवक ही थे, जबकि उन पर 
पोरुषोन्मुखी सोन्दर्य छाया हुआ था और उनके सिर का एक भी केश 
सफेद नहीं हुआ था । 

“अपने माता-पिता की इच्छा के विरुद्ध, उन्हें रोता और उनके 
कपोलों पर आँसुओं की धारा बहते देखकर भी उन्होंने अपने सिर और 
दाढ़ी के बाल काट डाले ओर पीतवस्त्र धारण करके गृह त्याग कर वह 
अनागरिक हो गए । 

“बह सुन्द्र हैं, उनमें आकषण है, उन्हें देखकर हृदय में उनके 
प्रति स्वतः ही विश्वास जाग उठता है; उनका सुन्दर गौर वर्ण हैं और 
भव्य व्यक्तित्व है । द 

“उनमें अहंतों-जेसे सब सदूगुण मौजूद हैं; उनकी खदु वाणी है 
ओर मसदु भाषण है, वह विनम्र और स्पष्ट शब्दों में किसी भी विषय को 
समुचित रूप से व्यक्त कर सकते हैं । 

. “वह अनेक शिक्षकों के शिक्षक हैं; उन्होंने ब्राह्मण जाति को अपने 
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उपदेशों में सदाचरण का पाठ सबसे अधिक पढ़ाया हैं।” 

“मुदूर देशों से लोग उनसे प्रश्न पुद्ने आते हैं ओर वह सबका 
स्वागत करते हैं, सबसे मिलते-जलते हैँ, सबको सममभाते-बरुभाते हैं, 
किसी से भी गव नहीं करते ओर वार्तालाप में पीछे नहीं रहते । 

“जब कि कुछ समय ओर बआह्यणों ने अनेक प्रकार के महत्वहीन 
कार्यो से ( जेसे कि वस्त्र धारण न करके आदि ) ख्याति आराप्त की है, 
उन्होंने पूर्ण सदाचरण ओर सद्व्यवहार से ही प्रतिष्ठा आप्त की है ।” 

“और सगध के राजा, सेनिय बिम्बिसार, कोसल के पसेनदि तथा 
प्रमुख ब्राह्मण शिक्षक पोक्खरसादि सभी अपनी पत्नियों, बाल-बच्चों, 
अपने अनुचरों व साथियों सहित उनका विश्वास तथा उनकी अ्रद्धा 
करते थे ।” (सोणदण्ड सुत्त) । 

“घर का जोगी जोगड़ाः वाली कहावत बुद्ध पर चरिताथ नहीं 
होती ।” वह अपने समय में अपनी ल्लोकश्रियता व अपने सम्मान के 
कारण हर जगह ओर समाज के सब वर्गों में समुचित आतिथ्य सत्कार 
पाते थे । उनके आतिथेयाँ में बिम्बिसार-जैसे राजा (महा० पि० 3 २२), 
सुनिधा व वस्सकार-जेसे राज्य-सन्त्री (सहा० परि० सुत ३०), राजगृह 
के सेठि अवाधरपिंडिक जेसे व्यापारी नरेश (यु० व ७] ४.१), कस्सप- 
जेसे कट्टरपंथी आह्यण नेता (महा० वि० 7 १६), लिच्छिवियों के प्रधान 
सेनापति सहि जैसे सामरिक नेता (उपरोक्त अंथ एा २९) वैशाली की 
अम्बपाली (महा० परिं० सुत्त, /) बनारस की खुष्पिया (महा० बि०) 
अथवा विशाखा-जेसी धनी स्त्रियाँ थीं जो कि भिक्ुओं को वस्त्रादि देती 
थीं, तथा चुड नामक लुहार-जेसे विभिन्‍न जातियों के गरीब व साधा- 
रण लोग व ग्रृहस्थ भी उनके आतिथेय रह छुके थे । जनतन्त्रों की 
जनता भी उनका आदर-सत्कार करने में राजतन्त्रों से पीछे नथी। 
कुसिनारा के महलों ने आपस में निर्शय कर रखा था कि “जो कोई भी 
भगवान्‌ बुद्ध का स्वागत करने जायगा उसे २०० मुद्राएँ देनी होंगी ।” 
कुसिनारा के नागरिकों ने भी बारी-बारी से बौड संघ के लिए भोजन 


६४ 


का प्रबन्ध करने का आपस में नि्शय कर रखा था। किन्तु अतिथि- 
सत्कार में मेंडक नामक ग्रहस्थ ने सम्भवतः सबको सात कर रखा था । 
सगधघ राज्य के भदिय नगर में बौद्ध संघ के आने पर वह उनके देनिक 
भोजन का प्रबन्ध करता और उनकी आगे की यात्रा में भी नमक, तेल, 
चावल व श्रन्य खाद्य सामग्रियों की गाड़ियाँ सरवाकर तथा १२९० 
ग्वा्लों व उतनी ही गायों को उतने ही भिकछुओं के लिए ताजे दूध का 
प्रबन्ध करने के खिए साथ रखता था। बोद्ध धर्म न मानने वाले भी 
उत्साह के साथ उनके आतिथेय बनते थे और इसका अ्रेय बुद्ध की 
मानवीयता को है कि लोगों ने जाति ओर धर्म से ऊपर उठकर विश्व- 
जनीन रूप में उसे अंगीकार किया था । ऐसे ही लोगों में आपण का 
जटिल केणिय था (सुत्त निपात, 777, २१-२२), जिसने बुद्ध तथा उनके 
शिष्यों को एक भव्य भोज पर आसन्चत्रित किया था । जिसके उपरान्त 
बुद्ध ने ब्राह्मण धस के कुछ आवश्यक अंगों पर प्रकाश डालते हुए प्रव- 
चन किया था । ऐसा ही मगध राज्य का एक उच्चाधिकारी था जो कि 
आजीविकों का अनुयायी था (चु० व०ए १०, १) । किसी ब्राह्मण के 
हवन के पास बेठकर, किन्तु उसके द्वारा की जाने वाली पूजा की आलो- 
चना न करते हुए बुद्ध के व्याख्यान का उल्लेख कई स्थलों पर पढ़ने 
को मिलता है । (म० नि० ७३) । 
बुद्ध ने कभी भी अपने आतिथेयों की सज्जनता से न तो कभी बेजा 
फ़ायदा उठाया और न उनके अतिथि-सत्कार का कभी दुरुपयोग किया। 
वह विशेषतः इस बाव का ध्यान रखते थे कि भोजनोंपरान्त प्रवचन 
सुनने वाला व्यक्ति उनके अस्थायी प्रभाव से कहीं जल्दी में ही तो 
अपना मत-परिवतन नहीं कर लेता है। ४०० जटिल अनुयायियों के 
नेता उरुवेला कस्सप द्वारा अपने साथियों को छोड़कर बौद धम अपनाने 
के ल्विए तयार होते समय उन्होंने उससे कहा था हि “वह पहले अपने 
साथियों को अपना विचार सूचित कर आए ।?” उन्होंने इस बात का 
सी पूरा ध्यान रखा था कि कहीं उनकौ अनुपस्थिति से कस्सप की ख्याति 
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को ज्ञति न पहुँचे खिसके कारण “अंग व मगध की समस्त जनता” व 
उसके पास “भरपूर कच्ची तथा पक्‍की भोजन सामग्री” लेकर आती 
थी (म० वि० 7, १८, २०) । सेनापति सौह को अपने शिष्य के रूप मं 
स्वीकार करने से पूब उन्होंने उससे अपने सहधर्मियों को छोड़कर उन्हें 
असहाय बनाने से पूरी तरह रोका था । (म० वि० शं, ३१, 27)। कहा 
जाता है कि सबसे अधिक लगन के साथ वह अपने शिष्यों को उपदेश 
देते थे, फिर अन्य कार्यों में लगे हुए अनुयायियों को, फिर ब्राह्मणों, 
साधुओं व अन्य धर्मावलम्बियों को उपदेश देते थे “जेसे कि एक 
ज़्मींदार पहले सबसे अच्छा खेत बोता है, फिर सध्यम ओर अन्त में 
सबसे बुरा खेत ।” (स॒० नि०्ड्ाा। ७) । 

बुद्ध के जीवन व उनके कृत्यों के भारतीय दृष्टिकोण को बौद्ध धर्म 
के प्रसिद्ध परिचसमी परिडत पॉल (7/0०0/£८) ने बहुत अच्छी तरह ब्यक्ति 
किया हैं: ह 

“सम्भवतः संसार सें कमी भी किसी ने मानव-विचार पर इतना 
भीषण प्रभाव नहीं डाला जितना कि बोद्ध धर्म के प्रवतंक गौतम ने । 
यह कथन उस प्रत्येक व्यक्ति के लिए. एक निःशंक तथ्य बन जाता है जो 
उस व्यथथ की दुकियानूसी से मुक्त हो जाता है; जिसके अनुसार संसार” 
शब्द से केवल यूनानी-रोमान-इंसाई संस्कृति के केन्द्र ओर उस केन्द्र 
से समय-समय पर होने वाले प्रस्फुरणों का ही बोध होता है । यह कथन 
पुनः उस प्रत्येक व्यक्ति के लिए एक निर्विवाद तथ्य बन जाता है जो 
“संस्कृति! शब्द का अर्थ आरामतलबी को ज़िन्दगी बसर करना और 
जढूदी रुपया कमाने से कुछ ओर अधिक समझूता है; जो यह समझता 
है कि प्रगति बहिसु खी दिशा में ही अग्रसर नहीं होती, बल्कि वास्तविक 
विकास उस अन्तमु खीपन में है जो उस वस्तु को समझने ओर उसे 
प्राप्त करने में लगा है जिसके बारे में दुनिया कुछ नहीं जानती या 
जिसके प्रति वह उदासीन हो या हो सकता है जिसे वह तिरकृ॒स्त समझती 
हो । जो यह समझ लेगा वह यह भी समझ लेगा कि प्रायः ढाई हज़ार 


४ हद : 


वर्ष पहले ही आध्यात्मिक विकास के चरम शिखर पर पहुँच चुका था 
कि उस सुदूर काल में गंगा-तट पर स्थित शान्त आश्नर्मों में मानव के 
उच्चतम विचार पर पहुँचा जा चुका था। वह यह जान पायगा कि समय 
के साथ केवल बाहरी खोल ही बदला है अन्दर का सार नहीं; अभि- 
ब्यञ्जना की शेली बदली है, अभिव्यक्त वस्तु नहीं; ओर युग-युगान्तर 
तक यह ऐसे ही चलता रद्देगा । उस बुछ्ध-विचार से उच्चतर विचार 
नहीं जो संसार का घिलीन करके साथ में अपने प्रवतक को भी विलीन 
कर देता है । क्‍ 

“यह वह जमाना था जब कि सर्वोच्च की खोज में, इस संसार से 
परे मिलने वाले परमानन्द की लगन में से लगे हुए जीवन को पागलपन 
नहीं बल्कि सम्मान का पात्र समझा जाता था। यह वह ज़माना था, 
वह अपूर्व युग था, जिसमें सत्य ओर सदाचार का उपदेश नहीं बल्कि 
उसे अपने जीवन में उतारना स्वाभाविक सममा जाता था। यदि ऐसी 
सतत एकरूपता का श्रय किन्‍्हीं भी व्यक्तियों को दिया जा सकता हैं तो 
गोतस बुद्ध की गणना निश्चय ही उन व्यक्तियों में होगी ।” (“बुद्धिस्ट 
ऐसेज”, पृष्ठ १८-१६) । 


अशाक 
(२७४--२३६ ई० पू०) 


बहुधा बहुत-से लोग यह समभते दें कि प्राचीन हिन्दुओं में केवल 
अमूत कल्पना की ही प्रतिभा थी, जिसका प्रमाण यह है कि उन्होंने 
दशशशन व धर्म के अनेकानेक सिद्धान्तों का रुजन किया था; इसके साथ 
व्यावहारिक निषुणता व सामथ्य में उनकी हीनता सर्वाविदित है; फलतः 
प्राचीन भारत सें सोतिक अध्यवसायों की उपेक्षा करके जीवन के 
आध्यात्मिक अध्यवन्यसाओं का असंगत रूप से पोषण हुआ था। अश्शोक्त 
का राज्य, और वास्तव में, भारत का समस्त इतिहास इस मान्यता का 
खण्डन करता है। भारतीय इतिद्दास के समस्त अंगों का, उसके राजनीतिक, 
आर्थिक और सांस्कृतिक पहलुओं का, अध्ययन करने वालों को यह 
मानना पड़ेगा कि भारत केवल अपने साहित्य और दशन, अपने धर्सी 
ओर अपनी आध्यात्मिकता के कारण ही सहान्‌ न था, बल्कि अपनी 
कला व कौशल के कारण भी, जिसने उसकी भौतिक समृद्धि का निर्मास्ण 
करके उसके हारा निमित अनेकों पदार्थों तथा उसकी बहुमुल्य वस्तुओं को 
संसार के व्यायारिक राष्ट्रों में प्रमुख स्थान दिलाया था। अशोक के: 
शाखन-काल में भारत इस भोंतिक प्रगति, और एक अर में, नेतिक प्रगत्ति 
के भी एक बहुत ऊँचे स्तर पर पहुँच चुका था। उसने आदर्शो के चेत्र 
की भाँति ही व्यावहारिक कार्यों के क्षेत्र में भी अपनी महानता श्रदर्शित 
की थी । 
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अशोक ने कला ओर उपयोगिता की अनेकों क्ृतियों से, चगरों व 
प्रासादों से, स्तूर्षों व चद्दानों में बने गुहावासों से पशु-पक्तियों ओर 
चृत्तों तथा पुष्षों की सुन्दर आकृतियों से अलंकृत वास्तु-कला-कृतियों 
तथा शिल्प-कृतियों से, सिंचाई के लिए जलाशयों, बाँधों ओर नहरों से; 
यात्रियों के लिए. कुओं तथा सड़कों के किनारे लगे वृक्षों व विश्रास- 
गृहों से; मनुष्य। व पशुओं के चिक्रित्सालयों ओर जनता के लिए 
ओऑंषधियाँ प्राप्त करने के लिए जड़ी-वूटियों के उच्यानों से, ओर ऐसी 
ही अनेकों अन्य वस्तुओं से अफ़गानिस्तान से मेसूर तक फेले हुए 
अपने विशाल साम्राज्य को विभूषित करना आरम्भ किया, जो 
उसे उत्तराधिकार में मिला था पार्थिव आवश्यकताओं की पूर्ति तथा 
जीवन के सुख तथा आनन्द के लिए सुव्यवस्था कायम करने के साथ 
ही अशोक ने अपने साम्राज्य में प्रशासन के कुछ ऐसे सिद्धान्त प्रचलित 
करिए थे जिनकी व्यापकता और दूरदर्शिता, जिनकी सानवीयता तथा 
अन्तर्राष्ट्रीय भावना आज भी आधुनिक संसार को ग्ररणा देती 
हैं। उसने अहिंसा, विश्व-शान्ति, सनुष्य ओर प्रत्येक चेतन 
प्रायी के बीच परस्पर शान्ति के सिद्धान्त पर, अपना साम्राज्य 
आधारित किया था, फलतः वह सदाचार का साम्राज्य था, सत्य पर, न 
कि बल पर आधारित साम्राज्य था ओर इसी कारण वह अपने 
युग से इतना आगे था कि पशु से मानव तक के कष्टकर विकास 
की नियत तथा सामान्य ऐतिहासिक प्रक्रिया का भार सहन नहीं कर 
सकता था । उसने विभिन्‍न जातियों व धर्मो से सम्बन्ध रखने वाली 
प्रजा को आचार-विचार-सम्बन्धी कुछ ऐसे सावंलौलिक और मौलिक 
आदश प्रदान किये थे जिनके कारण मानवता ने उसमें सावजनीन 
नैतिकता और धर्म का अपना प्रथम गुरु पाया । उनके विस्तृत साम्राज्य 
के विभिन्‍न प्रान्तों में पाई जाने वाली शिलाओं और घोषणा-स्वम्भों 
पर आज भी नीति और नेविकता के यह सिद्धान्त अमिट शब्दों में 
अंकित पाए जाते हैं । यह शिला-लेख एक प्रकार से सम्राट अशोक की 
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आत्म-क्था हैं, उसके स्मरणीय इतिहास के अ्रति महत्त्वपूर्ण एवं फल- 
दायक अभव हैं। 

हमें उसके नतिक कृत्यों व आदुर्शों के क्षेत्र में उसके योगदान का 
अध्ययन करने से पूव सवप्रथम उसके उन व्यावहारिक कृत्यों को देखना 
चाहिए जो कि उसके पार्थिव स्मारकों में लिखित हैं। इन स्मारकों में 
सबसे सहत्त्वपूण उसके शिल्ा-लेख हं, ओर कहा जाता है कि, क्योंकि 
शिल्ा-लेखों में अपने विचारों को अंकित करने का तरीका भारत के लिए 
नया था, उसने यह विचार एक विदेशी पूवचर्ती उदाहरण से, फारस के 
सत्राट्‌ दारा के शिला-लेखों से प्राप्त किया था। अधिकाधिक जनता द्वारा 
पढ़े जाने के लिए लिखे गए ये लेग्च अनिवायतः देश की जनसंख्या के 
समस्त प्रमुख केन्द्रों में स्थित थे, ओर क्योंकि उन्हें चिरकाल तक कायम 
रखना था, उन्हें सबसे अधिक चिरकालीन सामग्री, पत्थर पर अंकित 
किया गया था। इस प्रकार प्रचार ओर स्थायित्व की दोहरी आवश्यकता 
ने अशोक की घोंषणाओं के भोंगोलिक विभाजन को निर्धारित किया 
था। जहाँ प्रकृति की ओर से इन घोषणाओं के अकाशन की सुविधा 
न थी वहाँ कला की सहायता ली गईं, इस काय के लिए विशाल स्तम्भ 
बनाये गए ओर उन्हें उन स्थानों पर खड़ा किया गया जहाँ कि सम्राट 
के सन्देश अंकित करने के लिए उपयुक्त पर्वतीय भूमि नथी। स्वयं 
णुक घोपणा यह सूचित करती है कि “सम्राट का यह सन्देश चद्दानों 
पर अथवा जहाँ इसकी सुविधा हो शिला-खंडों तथा शिला-स्वम्भों पर 
अंकित किया जाना चाहिए (शिलाठहुभे शिल्ाथम्ससि) |” [अग्रमुख 
'शिला-घोषणा १, रूपनाथ लेख] । अतः ये घोषणाएँ दो प्रकार की हैं : 
शिला-घोषणाएँ और स्तम्भ-घोषणाएँ । 

एक विभाग की चौद॒द शिला-घोषणाएँ २० अक्षांशों ओर १३ 
देशान्तरों के बीच तेरह विभिन्न स्थानों में पाई गईं हैँ। वे स्थान 
ये हें: द 

(१) उत्तर-पश्चिमी सीमा प्रान्त में पेशावर के निकट शाहबाजगढ़ी, 
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जहाँ कि एक पहाड़ी की ढाल पर एक फुट लम्बी और १० फुट ऊँची 
चट्टान पर यह घोषणाएँ अंकित हैं। पास ही एक दूसरी चट्टान पर 
बारहवीं घोषणा है जिसमें उन लोगों के लिए सहिष्णुता के सिद्धान्त 
पर ज़ोर दिया गया था जिन्हें सम्भवतः इस शिक्षा की विशेष आब- 
श्यकता थी । 

(२) उत्तर-पश्चिसी सीमाग्रान्त में स्थित मनसेरा नामक स्थान, जहाँ 
एक चटद्धान पर एक ओर केवल सहिष्णुता का लेख ही अंकित है । 

इन दोनों लेखों को उस प्रान्त की बाई से दाहिनी ओर लिखी 
जाने वाली प्रचत्धित भाषा खरोष्ठी में लिखकर स्थानीय रूप दिया 
गया है। 

(२) देहरादून के निकट कालसी में, जो कि जमुना और तोंस नदी 
के संगस पर निश्चय ही एक जन-बहुल केन्द्र रहा होगा, एक सफेद 
बिल्‍्लोर की चद्दान पर अभिलेख अंकित है । 

(४) बम्बई के थाना ज़िले में समुद्ब-तटवर्ती सोपारा, जिसका पालि 
ग्रन्थों में सूरपारक नामक प्रसिद्ध बन्द्रगाह के रूप में उल्लेख है । 

(२) काठियावाड़ के पास गिरनार, जहाँ कि सिंचाई के लिए 
चअन्द्रगुप्त मोये द्वारा बनाया हुआ और अशोक द्वारा पूरा किया हुआ 
जलाशय, जलद्वार तथा साथ की नहरें हैं; जिनका उल्लेख बाद में: 
किया जायगा । जलाशय के किनारे ही एक पथरीती चट्टान पर लेख 
अंकित है । 

(६) उड़ीसा के पुरी ज़िल्ले में धोली जहाँ कि विशेषतः ढलवाँ 
बनाई हुईं एक शिला पर लेख अंकित है। उसी स्थान में पाईं गई 
कलिग-घोषणा में इस स्थान का नाम 'तोमली” बताया गया है । 

(७) गनजास ज़िले में जोगड़, जहाँ कि एक प्राचीन नगर के बीच 
में जिसका नाम उस समय सम्भवतः समापा ( कलिंग-शिला-लेख ३ » 
एक सफटिक-शिला पर लेख अंकित है । 

. अशोक के नये जीते हुए प्रान्त कलिंग में पाई जाने वाली इन 
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दोनों प्रकार की छोषणाओं में घोषणा ११, १२ ओर १३ शामित्र नहीं 
हैं, क्योंकि वे उस स्थान के लिए उपयुक्त न थीं और इसलिए उनकी 
जगह नई घोषणाएँ जारी की गई; जिन्हें कलिंग-घोषणाएँ $ भर २ 
या सीमान्त व प्रान्तीय लेख कहा जा सकता दे । 

(८) मैसूर के चित्तत्न दुर्ग में, जहाँ कि सिद्पुर, जतिंग-रामेश्वरी 
ओर बह्मगिरि नामक ठोन विभिन्‍न स्थानों में अशोक के वे प्रारम्भिक 
शिला-बेख हैं जिन्हें अप्रसुख शिज्षा-लेख १ व २ कहा गया है। मैसूर 
की ये घोषणाएं दछ्चिण में सुबर्णगिरि के युवराज व राजप्रमुख द्वारा 
जारी की हुईं प्रतीत होती हैं । 

(६) जबलपुर ज़िले में रूपनाथ, जहाँ कि पुक के ऊपर एक तीन 
कुण्डों के पास तथा एक चट्टान पर बने हुए शिव-मन्दिर के पास एक 
पृथक शिला-खण्ड पर अप्रमुख शिला-लेख १ अंकित है, और यह स्थान 
आज भी यात्रियों को आकृष्ट करता है । 

(१०) बिहार के शाहाबाद ज़िले में सहसराम, जहाँ कि एक पहाड़ी 
की चोटी के पास एक कृत्रिस गुफा में चद्टानी सतह पर॑ अ्रश्रमुख शिक्षा- 
लेख १ अंकित हे । द क्‍ 

(११) राजस्थान में बेरात जहाँ कि बेरात नामक प्राचीन नगर के 
निकट एक मकान जितनी बड़ी ज्वाल्नासुखी शिज्षा पर अप्रमुख शिला- 
ख्ेख १ अंकित है । 

(१२) निज्ञाम हेंदराबाद में मस्की, जहाँ अप्रमुख शिला-लेख 
$ भी मिलता है। 

यह ध्यान देने योग्य बात है कि इतने सुदूर स्थानों में मिलने वादा 
अग्रज्युख शिल्ा-लेख ३ एक विशेष महत्त्व रखता है। 

(१३) राजस्थान में भावरा, जहाँ कि बैरात से लाये मए शित्वा- 
खणड पर अ्रप्रमुख शिल्षा-लेख १ के साथ बोद-लेखों के कुछ अंश अंकित 
हैं। बैरात की एक दूसरी पहाड़ी की चोटी पर स्थित एक बौद्ध-मठ में 
इस शिला-खण्ड पर लेख अंकित किया गया था । 


: शृढ्ष्य : 


अतः अप्रमुख शिला-लेख १ में दिये हुए निदेशर्नों के अनुसार यह 
लख चट्टानी सतहों (पव॑तेसु) पर हैं; किसी नदी के किनारे जसे कालसी 
में, कील के किनारे जेसे गिरनार में, अथवा एथक्‌ शिला-स्तूपों पर; जैसे 
कि अन्य स्थानों से । 

सम्राट अशोक की अन्य घोषणयाओं से अंकित शिला-स्तम्भ निम्न- 
लिखित स्थानों में पाये गए हैं--(१) अम्बाला ज़िले में तोपरा; 
(२) मेरठ; (३) कौशास्बी--यहाँ शिला-स्तम्भ घोषणाएँ ३-६, साम्राही 
की घोषणा और जिसे कोशाम्बी-धोषणा कहा जाता है मिलती हें; 
(४) अम्पारन ज़िले में लौरिया-अरराज; (१) उसी ज़िले में लौरिया 
ननन्‍्दनगढ़; (६) डसी फ़िले में रामपुरवा; (७) भोपाल के निकट सांची 
जहाँ कि अप्रमुख स्तम्भ, सारनाथ स्तम्भ और कौशाम्बी स्तम्भ की 
घोषणाएँ कुछ बदलकर अंकित हैं; (८) बनारस के निकट सारनाथ; 
(६) नेपाल में रूम्मिनदेइ; (१०) नेपाल की तराई में निगलीवा । 

ये अशोक-स्तम्भ इज्लीनियरिंग वास्तु-कला तथा शिल्प-कला के 
अनोखे नमूने हैं । पत्थर की विशाल अखण्ड शिल्ाओं को काट-छीलकर 
लगभग ६०-४० टन भारी ओर ४०-४० फीट ऊचे स्तम्भ बनाये गए 
थे। ऐसा ग्रतीत होता है कि ये सभी खम्मे चुनार की पहाडियों में से 
कांटे गए थे, क्‍योंकि एक-से बने हुए इन सब खस्भों के अच्छे पत्थर का 
वही सबसे निकट प्रभव था। उन विशालकाय स्तरम्भों को अपने बनने 
की जगह से लगाए जाने की सुदूर जगहों तक ले जाना निश्चय ही एक 
समस्या रही होगी । इस समस्या की कठिनाई का इस बात से अनुमान 
लगाया जा सकता है कि कई शताब्दियों बाद सन्‌ १३९६ में जब सुल- 
तान फीरोज़शाह ने तोपरा के स्तम्भ को, जो कि विशेष दूर न था, दिल्ली 
पहुँचवाया तो जिस गाड़ी में यह स्तम्भ रंखा गया था उसे खींचने के 
लिए २४०० आदमी लगे थे; उस गाड़ी सें 8४२ पहिए थे ओर प्रत्येक 
पहिए को २०० आदमियों ने मिलकर खींचा था ! किन्तु यह भारी ओर 
लम्बे स्तम्भ बहुत ही नाजुक और कल्लात्मक कारीगरी के नमूने थे ॥ 
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जैसा कि विनसंट स्मिथ ने स्वीकार किया है उनमें एक ऐसी चमक थी, 
“जैसी कि कोई भी आधुनिक राजमिस्त्री नहीं ला सकता ।” और, उन 
स्तम्भों के ऊपरी भाग की बनावट बहुत ही सुन्दर है जिनमें (३) पेसीं- 
पोलिटन-शेली में घरटे की शक्ल का एक भाग है जिसे दँवल ने कमल 
का फूल बताया है; (२) ओर उसके ऊपर एुक गोल अश्रथवा आयताकार 
पत्थर होता है जो कि उसे आधार का काम देता हैं जिस पर (३) किसी 
पशु की आकृति टिकी होती है, जेसे सिंह की, जेंसे कि लौरिया-नन्दन- 
गढ़ ओर रामपुरवा के स्तन्‍्भों पर ओर मुजफ्फरपुर ज़िले में बखीर के 
अंक-रहित स्तम्भ पर हैं, श्रथवा बेल की आकृति; जैसी कि रामपुरवा सें 
पाये गए अंक-रहित स्तम्भ पर है, अश्रवा हाथी या ग़रुड़ की आकृति, 
जेसी कि लौरिया-अरराज में है। कभी-कभी एक सिंह के बजाय चार 
सिंह एक-दूसरे की ओर पीठ करके बेठे होते हैँ जिनके बीच एक पत्थर 
का चक्र होता है (धर्म चक्र) जैसा कि साँची और सारनाथ के स्वम्भों 
पर पाया गया हैं। सर जन माशल के अनुसार घण्टे की शक्ल की 
आकृति और सिंह दोनों ही कला ओर प्रविधि की इष्ठटि से श्रनुपम 
कृतियाँ हैं। लोरिया-नन्दनगढ़ के स्तम्भ के ऊपरी आधार पर दाना 
चुनते हुए कलहंसों के एक कुण्ड का एक चित्र भी उभारा गया है 
(सम्भवतः उन्हें बुद्ध के शिष्यों के छुणड का प्रतीक बनाया गया है); 
जब कि इलाहाबाद-कोशाम्बी के स्तम्भ पर “पुष्पों की एक गुथी हुईं 
माला पर पद्म ओर हनीतकल्न नामक पुष्प को क्रमानुसार आधारिद 
दिखाया गया है ।?? 

रामपुरवा के अंक-रहित स्वम्भ में देखा गया है कि घण्टे की शक्ल 
वाला भाग स्तम्भ के साथ २ फुट ३ इंच लम्बे ओर बीच में ४४६ इंच 
ब्यास के तथा कोनों ३६ इंच व्यास के पीपेनुमा शुद्ध ताँबे के टुकड़े की 
सहायता से जुड़ा हुआ है । क्‍ 

अशोक को ८४,००० स्तूपों के निर्माण का श्रेय भी दिया जाता है 
(बुद्ध के शरीर की अस्थियों के ८७,००० करयों के अथवा, एक अन्य 
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कधनानुसार, धर्स के ८४,००० विभागों के प्रतीक स्वरूप), जिनमें 
युआन-च्वांग को । ८० स्तूर्पों का पता था, पर इस समय तक केवल दो ही 
स्तूपों की खोज हुईं है, एक साँची में ओर दूसरा भरहुत में । निगलीया 
स्तम्भ के लेख से मालूम होता है कि अशोक ने बुद्ध कोणागमन के स्तूप 
को दो बार बड़ा करवाया था। 

बरबर पहाड़ियों की सख्त चट्टानों में शीशे की तरह चसकते हुए 
लम्बे-चोड़े कमरे भी पाये गए हैं जो कि सम्राट्‌ अशोक ने आजीविकों को 
उपद्ारस्वरूप भेंट किये थे । 

अशोक नगरों और प्रासादों का भी निर्माता था। कहा जाता है कि 
कश्मीर की राजधानी श्रीनगर की स्थापना उसीने की थी, जहाँ कि 
उसने <०० मठ बनवाए थे, जिनमें से १०० युआन-च्याँग ने भी देखे 
थे । नेपाल में उसने अपने जामावा देवपाल के नाम पर देवपाटन नामक 
नगर का निर्माण किया, जहाँ कि देवषाल अशोक की पुत्री चारुमती के 
साथ आकर बस गया। सोय-साम्राज्य की राजधानी पाटल्रिपुत्न में 
अशोक ने लकड़ी के“इमारती काम को पत्थरों में बदुलकर उन पर ऐसी 
सुन्दर नक्काशी ओर शिल्पकारी करवाई, जेसी कि फाहियान के शब्दों 
में “इस संसार में मनुष्य के हाथों द्वारा कभी न हो पाई थी ।”? 

अशोक ने चन्द्रगुप्त मोय द्वारा आरम्भ की हुईं सिंचाई की एक 
भव्य योजना को भी पूरा किया । यह सुद्शन नामक कील थी जो कि 
ऊज्जमत पवत पर से बहने वाली सुवर्शसिकता और पलाशिनी आदि 
कई जलघाराओं पर बाँध लगाकर बनाई गईं थी, जिसका वर्शन एक 
उत्तरकाल्ीन क्लेख में मिलता है ( रुद्दामन, सन्‌ १९० )। इसी लेख 
में यह भी कहा गया हैं कि यह म्मीत्र या जल-कुण्ड “इस सुदृढ़ता के 
साथ बना था कि पहाड़ से भी मुकाबला कर सकता था ।? यह जल- 
कुण्ड “मौय सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त के प्रान्तीय राज्यपाल ( राष्ट्रीय ) वैश्य 
युष्यगुप्त के आदेश घर बना था ओर इसे यवनराज़ तुषघास्फ ने अपनी 
राज्यावधि ( अ्रधिष्ठाय ) में अशोक मो्थ के लिए जल-मग्रणालियों से 


आशूषित किया था !” इस प्रकार “गन्दगी से बचने के लिए इस जल- 
कुणड में सुप्रबन्धित जल्न-प्रणालियों और नालों की पूरी व्यवस्था थी,” 
जैसा कि उपयु क्त लेख में कहा गया है। सोय सम्रा्ों द्वारा वनवाये 
गए सिंचाई के इन संस्थानों के सम्बन्ध में मेगास्थनीज़ ने भी उन सोगे- 
पदाधिकारियों का उक्लेख किया है, जिनका काम “ज़मीन की पेमाहश 
करना ओर नहरों में जल पहुँचाने वाले जल-सार्गों का निरीक्षण करना 
था ताकि प्रत्येक व्यक्ति इस ज्ञाभ का उचित डपभोग कर सके ?” 

अन्त सें, हमें अशोक के सावजनिक उपयोगिता-सम्बन्धी उन अन्‍य 
कार्यो का उल्लेख करना चाहिए, जो कि मानव-कल्याण की भावना से 
न कि आर्थिक विचार से अरित हुए थे। इनका सर्वोत्तम वर्णन स्वयं 
उसके अपने शब्दों में मिलता है ( स्तम्भ-लेख )--“सडकों पर मेने 
चर-बृत्ष लगवाए हैं ताकि सनुष्य ओर पशुओं दोनों को छाया मिल सके; 
मेंने आम्र-कुअ लगवाए हैं; प्रत्येक आधे कोस पर मेंने कुए खुदवइए हें; 
विश्राम-मृह बनवाए हैं; ओर स्थान-स्थान पर मनुष्यों ओर पश्चुश्रों के 
उपभोग के लिए जल प्राप्त करने के स्थान बनाए हैं ।” एक दूसरे लेख 
में ( शिल्ा-लेख २ ) अशोक ने चिकित्सालयों के रूप में मनुष्यों तथा 
पशुओं दोनों ही के लिए चिकित्सा तथा रोगोपचार की व्यवस्था और 
आमाणिक जड़ी-बूटियों, तथा फलों आदि से ओषधियाँ प्राप्त करने के 
लिए उद्यानों तथा ओषधालयों की व्यवस्था के सम्बन्ध में अपने कप्स 
का उल्लेख किया है; आवश्यकता पड़ने पर ये दवाएँ बाहर से भी मेँगाई 
जाती थीं । 

अब हमें प्रशासन के क्षेत्र में अशोक के व्यावहारिक हृत्यों का 
अध्ययन करना चाहिए। शासन-कला राजतान्त्रिक प्रशासन-कला, मन्त्र- 
कला अथवा वास्तु-कल्ा-जेंसी सभ्य जीवन की अन्य कलाओं से कम 
व्यावहारिक बहीं है । इसमें व्यावहारिक योग्यता, अजा की आवश्यकता 
ओर दशा को स्वयं समक लेने ओर व्यापार तथा संगठन की क्षमता की 
इतनी अधिक आवश्यकता होती है जितनी कि अन्य प्रतविधिक एवं 
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थान्त्रिक कलाओं में नहीं होती । 
शासन की समस्या मौय-सम्राटों के लिए वेसे भी आसान न थी। 
' शासन या क्षेत्र इतना अधिक ब्यापक था कि एक प्राधिकारी एक जगह 
: से बेठकर सुविधा पूक उस पर॑ नियन्त्रण नहीं रख सकता था। अपने 
' पिवामह के धार्मिक जीवन अपना लेने की पुण्य स्म्रति में उत्तरी सीसान्त 
से मैसूर तक उसकी सत्ता और उसके सन्देश की घोषणा करने वाले 
लेखों के फोलाव से ही उसके शासन-स्षेत्र की विस्तीएंता का अनुमान 
लगाया जा सकता है। कलिंग-विजय द्वारा इस क्षेत्र में ओर सी वृद्धि 
हुईं, जिसमें ३६०,००० व्यक्तियों को बन्दी बनाकर लाया गया, 
१००,००० व्यक्ति घायल हुए ओर इसके कई गुने सारे गए। दोनों पर्षों 
की नागरिक जनता को भी, अप्रत्यक्ष रूप में, इस लड़ाई में झड़ने वाले 
अपने सिन्नरों व आश्रितों को, बहुत दुःख उठाना पड़ा। अपने प्रथम 
युद्ध की विध्वंसात्मकता के उस प्रायः पूर्णतः आधुनिक मूल्याहकून ने ही 
अशोक को इस निरणय पर पहुँचाया कि वही उसका अन्तिम युद्ध था 
ओर साथ ही उसे अहिंसा के अधिक कल्याणकारी धर्म अर्थात्‌ बोद- 
धम में निड्ठा के साथ लग जाने की प्ररणा दी । इस प्रकार पड़ोसी राज्यों 
ओर जातियों की स्वाधीनता को नष्ट करके साम्राज्य का विस्तार बढ़ाने 
का क्रम रुक गया और इसके बाद से नियस यह हो गया कि उनकी 
स्वतन्त्रता का पूर्णतः सम्मान किया जायगा। श्रतः सोर्य साम्राज्य अपनी 
शक्ति ओर अपने गोरव की पराकाष्ठा पर पहुँचकर भी भारत के सब 
भार्गों ओर सब जातियों को अपने शासन के अन्तर्गत न कर पाया था | 
किन्तु, फिर भी वह राज्य इतना विस्तीण था कि उसके अधीन 
'जो विभिन्‍न ग्रदेश थे डनके लिए एक उचित शासन-व्यवस्था स्थापित 
करने में उच्चतम प्रशासनीय निपुणता ओर कूटनीतिज्ञता की आवश्यकता 
'थी। इस काय का अधिकांश भाग प्रथम मोय-सम्राट ने पूरा किया | 
किन्तु कई उन महत्त्वपूण नूतन व्यवस्थाओं को आरम्भ करने का श्रेय 
अशोक को है जिनका उल्लेख उसकी घोषणाओं में मिलता है। 
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उस शासन-सत्ता का बहुकेन्द्रीय होना अनिवाय ही था । एकसुखत्री 
ओर केन्द्रीय प्रशासन के लिए ब्रिटिश भारत से बढ़े उस साम्राज्य पर 
उस प्रागन्यान्त्रिक युग में जब कि यातायात-व्यवस्था अत्यन्त पिछड़ी 
हुईं थी नियन्त्रण रख सकना असम्भव था। अतः एक सर्वमान्य योजना 
के अन्तगत समस्त साम्राज्य कई प्रान्तीय प्रशासनों ओर राज्य- 
पालिकाओं में विभकत था। सम्राट्‌ ही सत्ता का प्रधान था और 
सेद्धान्तिक रूप से अथवा वेधानिक रूप से यह प्राधिकार श्रसीमित था । 
किन्तु, व्यावहारिक रूप में यह प्राविकार हिन्दू-राज्य की चिरस्थापित 
परम्पराओं व रीतियों के कारण कई प्रकार से सीमित था। हिन्दू राजा 
जार या सुलतान की तरह पूर्णतः निरंकुश नहीं हो सकता था। वह 
देश के समस्त विधानों का प्रभव या खोत न था। सामाजिक जीवन 
पर नियन्त्रण रखने वाले कुछ धामिक नियम थे जिनके राजा से स्वतन्त्र 
निम्नलिखित प्रभव थे : (१) वेद; (२) स्थ्ति; (३) शिष्टाचार; और 
(४) सन्दिग्ध विषयों पर शिष्टजनों की राय, जब कि साधारण लोकिक 
विधान की उत्पत्ति देश के उन विभिन्‍न समूहों और समुदायों द्वारा 
हुईं थी जो कि अपने लिए स्वर्य विधान बनाते थे । कोई भी केन्द्रीय 
प्रभुसत्तात्मक संस्था अथवा विधान-सभा न थी जो कि सारे देश के 
लिए विधान बनाती हों। देश के नियम एक-जेसे अथवा एक ही सान- 
दरुड के अनुकूल न होते थे, बल्कि एथक स्थानीय परिस्थितियों के अनु- 
सार एथक्‌ होते थे । अतः जातियों, जनपदों, श्रेणियों और परिवारों को 
अपने निजी नियम बनाने का अधिकार प्राप्त था, ओर राजा व राज्य 
उन नियमों का आदर करता था। सम्राद्‌ के विधानांग-सम्बन्धी हूृत्यों 
के साथ ही उसके कार्य और न्याय-सम्बन्धी कृत्यों का भी बहुत विकेन्द्री- 
करण हो चुका था । फलतः जनता अपने विभिन्‍न समूहों और समुदायों 
में व्यावहारिक रूप से स्वशासित ही थी। हिन्दू राज्य आज के कई 
अधिक उन्‍नत पश्चिमी जनतन्त्रों की तरह ही सामूहिक जीवन और 
स्वाभाविक संगठनों को प्रोत्साहन प्रदान करता था और इस प्रकार 
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केवल सेद्धान्तिक रूप में ओर नाम-सात्र को ही वह एकतान्त्रिक राज्य 
था। उसकी एकतान्त्रिकता को एक विशाल भूगर्भित जनतन्त्रवाद ने, 
अपनी परिधि में चालित एक स्वशासित ससाज ने, सीसित बना 
रखा था । 

अशोक ने अपने प्राधिकार की नेतिक नींव पर, जनता के अभि- 
भावक होने के नाते डनके कल्याश के प्रति अपने उत्तरदायित्व पर ओर 
अधिक जोर दिया। वह कहा करता था कि सब लोग उसके बच्चे हैं 
ओर “उनके पिता के रूप में वह इृहलोक ओर परलोक में उनके सुख 
और सम्गद्धि की सदा कामना किग्रा करता है। (कलिंग-लेख १); और 
यह कि उसके राज्यपाल श्रजा के सुख और हित के लिए ही नियुक्त 
किये गए हैं और प्रजा उनकी देख-रेख़ में उसी प्रकार छोड़ दी गईं है 
जैसे बच्चे निपुण परिचारिकाओं की देख-रेख में छोड़ दिये जाते हैं । 
(स्तम्भ लेख ४) । प्रजा के प्रति अपने उत्तरदायित्व को भावना के चश 
उसने एक सावजनिक सेवक के रूप में बहुत मेहनत से कास किया । 
शिला-लेख ६ में उसने अपने पूर्वाधिकारियों की भूत्ों की आलोचना 
की और साथ ही इस बात की सार्वजनिक घोषणा की कि सावजनिक 
कार्यो के लिए. वह हर जगह हर समय तैयार रद्देगा; चाहे भोजन करता 
हो या शयनागार में हो या चिन्तन करने में व्यस्त हो । इस प्रकार 
कास करते रहकर भी “वह अपने परिश्रम और कार्य करने की गति पर 
सन्तुष्ट न था ।? (उपरोक्त) ओर उसके सब कासों के पीछे केवल एक 
भावना थी कि वह “अपने साथी प्राणियों के ऋण से उऋण हो सके ।”” 
(उपरोक्त ) 

प्रशासन में सम्राट का मुख्य काय स्वभावतः निरीक्षण का ही था, 
जिसके लिए अतिवेदक (शिल्रा-लेख ६) कद्दे जाने वाले पदाधिकारियों के 
एक विशेष विश्राम पर वह विभर रहता था ओर जो कि सावेजनिक 
मासलों के बारे में हर समय उसे सूचित किया करते थे । उसे महामात्र 
(शिक्षा-लेख ३ व ६) कह्दे जाने वाले सन्त्रियों की एक परिषद्‌ से भी 
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सहायता मिलती थीं जिसमें मन्त्रियों की संख्या, कोटिल्य के अनुसार, 
प्रशासन की आवश्यकताओं पर निर्मर करती थी । किन्तु बह अपने 
काम के लिए अधिकतर स्वयं अपने पर ही निर्भर रहता था | हर जगह 
निगाह रखने के लिए उसने अपने राज्य के दोरे करना आरम्भ किया-- 
अपने पूव्जों की तरह आमोद-प्रमोद के लिए दोरे नहीं बल्कि “देश 
ओर जनता के निरीक्षण के लिए ।” (जनपदस्प जनस्थ दर्शन,» 
शिला-लेख ८) । किन्तु उसका राज्य इतना त्रिस्तृत था “कि वह उसके 
उन मुख्य . भागों में मी नहीं पहुँच सकता था जहाँ डसकी घोषणाएँ 
अंकित थीं और इसलिए उसने इस बात को सान लिया है कि उन 
घोषणाओं को लिखने में कुछ न्र॒टियाँ अवश्य होंगी ओर उन त्रुटियों के 
लिए ज्ञसा माँगी है, जबकि वे लेख प्रायः सवथा दोपमुक्त हैं (शिज्ला- 
लेख १४) | सूचनाएँ प्राप्त करने ओर दौरे करने के अलावा सम्राट का 
काय घोषणाएँ जारी करता था जिममें मुख्यतः ये विषय होते थे: 
(१) शासन की नीति (शिला-लेख १३, कलिंग-लेख १ तथा २ और 
शिला-लेख ४); (२) जीवन की सुरक्षा के लिए जारी किये हुए विशेष 
नियम (शिला-लेख $, स्तम्भ-लेख ९); ओर रूत्यु-दण्ड पाये हुए 
केदियों को तीन दिन की छुट्टी (स्तम्म-लेख ४); (३) राज्यपालों के 
अधिकार ओर आमार तथा उन्हें दिये गए शदेश (स्तम्म-लेख ४ 

कलिंग-लेख २); अपने समस्त पदाधिकारियों को ससय-समय बाद 
दोरों के लिए आदेश; (<) नेतिकता-सम्बन्धी एक नये विभाग की 
स्थापना ओर डसके. कम चारियों के कतंब्य (शिल्ा-लेख ४); (६) सम्राट 
के स्वयं अपने कतंव्य ओर उदाहरण (अग्रमुख शिला-लेख २, शिला-लेख 
१, शिला-लेख ६, शिला-लेख ८, स्तम्भ-लेख २); (७) प्रजा के लिए 
निर्दिष्ट नेतिक आदर्श (अप्रमुख शिला-लेख २, शिल्ा-लेख ४, ७, &, १०, 
११, १२, स्तम्भ-लेख १, ३, ६,); (झ) सावजनिक रूप से उपयोगी 
कार्य तथा अन्य नये प्रचलन (शिला-लेख २, स्तम्म-लेख ७) ग्रत्यक्षतः 
ये सब कार्य सम्राट के व्यक्तिगत प्रशासन के क्षत्र के अन्त्गंत ही थे । 
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सम्राट के बाद बड़े प्रान्तों के राज्यपालों का पद ही सबसे ऊँचा 
था। सामान्यतः ये राज्यपाल राजकुमार ही होते थे जिन्हें घोषणाओं 
में तक्षशिला, उज्जेन, तोशाली ओर सुबरणंगिरि के राज्यपालों का 
उल्लेख करते हुए कुमार ओर आरयंपुत्न कहा गया है। परम्परानुसार 
अशोक को राजकुमार के रूप में तन्षशिल्षा का राज्यपाल बताया गया 
हैं। कहा जाता हैं कि उसने स्वयं राजकुमार कुणाल को वहाँ का 
राज्यपाल नियुक्त किया था। फाहियाब के अनुसार (लगे का अनुवाद, 
प्ृष्ध ३१) उसने अपने पुत्र राजकुमार धर्म-विप्यन को गरंधार का 
राज्यपाल नियुक्त किया था। राजा की तरह राज्यपाल के भी अपने 
अलग सनन्‍्त्री होते थे। (देखिए अप्रमुख शिला-लेख १ तथा कलिंग 
शिला-लेख) । 
छोटे प्रान्तों का शासन राष्ट्रीय ( रुद्ृद्ामन नामक उपयु क्त लेख में 
उछिखित ) और राजूक नामक पदाधिकारियों द्वारा किया जाता था । 
चन्द्रगुप्त के शासन-काल में पश्चिमी प्रान्व का अधिकारी पृष्यगुप्त नामक 
वैश्य था और अशोक के शासन-काल में यवन राजा तुषसस्‍फ । राजूकों 
के लिए कहा जाता है कि वे “लाखों आणियों के ऊपर नियुक्त थे।” 
( शिला-लेख ३, स्तम्भ-लेख ४ ) । सर्वप्रथम राजूकों की नियुक्ति अशोक 
ने नहीं की थी, किन्तु पुरस्कार ओर दुण्ड देने के लिए उन्हें अधिक 
विस्तृत अधिकार प्रदान किये थे। कार्यपालक, राजस्व और न्यायिक 
विसागों के प्रादेशिक नामक अन्‍य प्रान्तीय पदाधिकारी होते थे (जनल् 
आफ़ दि रायल एशियाटिक सोसायटी, १६१४, प्रष्ट $८३-६ ) जब कि 
राजूक, जेसा कि उनके नास से ही पता चलता है, ( रज्जुग्राहक अर्थात्‌ 
ज़मीन की पैसाइश करने वाले ) “ज़मीन की जाँच-पड़ताल और सिंचाईं 
आदि” के कार्यों का प्रबन्ध करते थे (केम्ब्रिज हिस्द्री, पृष्ठ ४०७,५०८)। 
इसीके बराबर पद के अन्य अधिकारी भी होते थे, जिन्हें पुरुष कहा 
जाता था ओर जो कि “जन-समूह के ऊपर नियुक्त होते थे” ( स्तम्भ- 
लेख ७ ) ओर जिनका कास राजूकों को राजा की सच्ची सेवा के लिए 
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प्ररित करना था ( स्तम्भ-लेख ४ )। बुहलर के अनुसार वे प्रतिवेदुकों 
के समान ही थे, जिनका काम शासन का निरीक्षण करना था । 
राजकीय विभार्गों के प्रधानों को कई बार 'मुख”' कहा गया है 
( स्वम्भ-लेख ७ ) उन्हें 'महामात्र” भी कहा गया है | जिस विभाग का 
महामात्र को अधिकार दिया जाता था डस विभाग के नास को महासात्र 
के नाम के आगे जोढ़ दिया जाता था जेंसे कि धर्म-महासात्र, धर्स- 
विभाग; स्त्री-अध्यक्ष-महामात्र जो स्त्रियों पर निगरानी रखने वाले 
विभाग का प्रधान होता था और अन्त-सह्यामात्र, सीमान्‍्तों के विभाग के 
प्रधान होते थे ( स्तम्म-लेख १ )। वे महामान्र जो कि नगरपालक होते 
थे उन्हें नगर-ब्यावहारिक' कलिंग-लेख कहा जाता था; जेसे कि तोशाली 
( जो कि एक राज्यपाल के अधीन था ), इसिला ओर समापा के नगर- 
१. दो कलिंग-घोषणाम्रों में से एक में उन “महामात्रों' को सम्बोधित 
किया गया है जो नगर व्यावहारिक थे और दूसरी जिस रूप में जौगड़ 
में अंकित है, उसमें जिन महामात्रों को सम्बोधित किया गया है उन्हें 
“लजवचनिक' कहा गया है, अर्थात्‌ वे, जिनके पाज्न राजा अपने सन्देश 
सीधे भेज सकता था । बाद वाली कोटि के महामात्र प्रान्तों के राष्ट्रियों 
(गवर्नर) की तरह के थे और उनके तथा राजा के बीच कोई राजा 
के अभिकर्ता के रूप में कोई कुमार अथवा गआ्रायंपुत्र ( वाइसराय ) 
नहीं होता था । इस प्रकार सभापा किसी राजकुमार के अधीन नहीं 
था लेकिन तोसली था। दूसरी कलिग-घोपणा जिस रूप में धौली में 
अंकित है उसमें कुमार को भी सम्बोधित किया गया है और महा- 
मात्रों को भी, जो कदाचित्‌ वाइसराय के मन्‍्त्री थे। इस प्रकार हम 
यह मान सकने हैं कि तोसली अर्थात्‌ धौली में वाइसराय (कुमार अथवा 
आय॑पुत्र) रहता था और समापा श्रर्थात्‌ जौगड़ में राष्ट्रीय ( गवर्नर ) । 
यह वात ध्यान में रखने योग्य' है कि हाथिग्रुम्फा की गुफा में कलिंग के 
राजा खारबेल के अभिलेख से पता चलता है कि उसके शासन-काल में 
सतोसली कलिंग की राजधानी थी । 
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पात्रक । दूतों का भी उल्लेख मिलता है किन्तु ऐसा प्रतीत होता हैं क्रि 
वे धर्म-महामात्रों की श्रेणी के ही पदाधिकारी थे (शिला-लेख १३ ) 
साधारण नागरिक सेवर्को को युक्त ( शिला-लेख हे ) व पुरुष कहा 
जाता था जिनसे उनके उच्च, निम्न अथवा मध्यम पदों का बोध होता 
होता था। ( स्तम्भ-लेख १ ) लिपिकार के पद का भी उल्लेख किया 
गया है ( अप्रमुख शिल्ा-लेख २, व्रह्मगिरि लेख ) । 

अशोक की सबसे महत्त्वपूर्ण कृति थी घर्मं की अपनी, परिसाषा के. 
अनुसार धर्म-प्रचार के लिए एक नया विभाग खोलना ओर इस सिद्धान्त 
को मानना कि जनता का नेतिक विकास राज्य का प्रथम कर्तव्य है । 
अशोक की घोषणाओं से उसके मस्तिष्क में इसी विचार के क्रमशः 
विकास का पता लगता है। कलिंग शिला-लेख २ में उसने पहले यह 
विचार व्यक्त किया कि प्रशासन-ब्यवस्था में कमी है जिसे दूर करने के. 
लिए उसने अपने पदाधिकारियों को श्रादेश दिया कि यथाकरण बिना 
फिसी भी व्यक्ति को न बन्दी बनाया जाय ओर न यन्त्रणा पहुँचाई 
जाय | ओर 'घर्म के अनुसार”! समस्त अन्याय को रोकने के लिए उसने 
अपने इस संकल्प की घोषणा की कि वह “अत्येक पाँच वर्ष बाद क्रमानुसार 
ऐसे व्यक्तियों को भेजा करेगा जो कि सु ओर विनम्र स्वभाव के होने के 
कारण और जीवन को एक पुण्य वस्तु समझने के कारण उसके आदेशों: 
का अच्छी तरह पालन कर सकेंगे ।” एक ऐसी ही आज्ञा उज्जेन और 
क्््शिल्ला के राज्यपाद्धों को भेजी गईं थी जिसमें कहा गया था कि इसी 
उद्दश्य को ध्यान में रखते हुए उन्हें प्रत्येक तृतीय बष इसी प्रकार के. 
प्रदाधिकारियों को बाहर भेजना चाहिए । सम्राट के इस संकल्प ने क्रमशः 
एक स्थायी आदेश का रूप ले दिया जो कि शिला-लेख ई में घोषित है. 
ओर जिसके अचुसार “उनके साम्राज्य के प्रत्येक पदाधिकारी को--युक्त, 
राजूक ओर प्रादेशिकों को--हर पाँक्‍यें वर्ष साधारण प्रशासनीय कार्यों 
के लिए ओर विशेषतः घस-अचार के दिए दोरे पर ( अनुसंयान ) जाने”? 
का आदेश दिया गया । इसके बाद अगले वर्ष, ध्ं-महामात्र नासक: 
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पदाधिकारियों के एक विशेष वर्ग को जन्म देकर, जिसका कि कास जाति 
ओर धर्म का भेद किये बिना समस्त प्रजा को, वे ब्राह्मण, बोद, जेंन 
अथवा आजीविक कुछ भी हों ( स्तम्भ-लेख ७ ), अथवा “सेनिक और 
सेनिकाधिकारी, धनी ओर दरिद्, वृद्ध और अशक्त'” अथवा राजधानी 
व प्रान्तीय नगरों के राज्य-परिवार के स्त्नी-पुरुष-सदस्यों के भौ “सेतिक 
और आत्मिक हित का ध्यान रखने का काम सॉपकर अशोक ने इन 
धामिक दोरों की अपनी योजना को और आगे बढ़ाया । (शिल्ा-लेख «) ॥ 

महासात्रां का प्रथम कत्तंब्य अजुचित “परिबाध, बन्धन और वध”? 
को रोकना था। उनका सामान्य कार्य धर्स का प्रचार ओर उसकी 
स्थापना ( धर्माधिष्ठान ) तथा राजा तथा रानियों की ( दानविषय, 
स्तम्भ-लेख ७ ) ओर राजकुमारों की भी ( उपरोक्त ) दान-व्यवस्था 
( स्तम्भ-लेख ७ में उल्लिखित आनुग्नहिक ) को नियमित बनाना था; 
क्योंकि धर्म का दान से सम्बन्ध था। स्त्रियों की नेतिकता पर ध्यान 
रखने का नाजुक काम भी उन्हींका था और इस रूप में वे स्त्री-अध्यक्ष- 
महामात्र कहलाते थे (शिला-लेख १९ ) । शिल्षा-लेख २ और शिला-लेख 
१३ को एक साथ पढ़ने से मालूम होता है कि चिकित्सालयों और 
ओषधियों का प्रबन्ध, यात्रियों के लिए जल और विश्राम-गृहों आदि की 
व्यवस्था-जैसे सावजनिक उपयोगिता के विभिन्‍न कार्य भी इन महासमात्नों 
को सोरे गए थे। अन्ततः विदेशों में भेजे जाने वाले उन मर्डलों के 
संगठन का काम सी उन्हींका था जो कि अशोक के प्रशासन की लाच्ष- 
णखिक विशिष्टता हैं। ये मण्डल “अशोक के साम्राज्य तथा उसके साम्राज्य 
के अग्म भार्गो ( प्रत्यन्तेसु ) में भी काम करते थे” ( शित्ना-लेख २ )। 
इन अग्मसार्गों में उत्तर-पश्चिम में यवन, काम्बोज तथा गन्धार; सध्य 
में राष्टिक, पितिनिक ( शिला-लेख * ), देश के अन्तराल में नामपन्ति, 
भोज, आन्ध्र ओर पुलिन्द; तथा दक्षिण में चोल, पाण्डय, सतियपुतन्र 
और केरल-पुत्र ( शिल्ा-लेख २, <, ओर ३३ ) का उठ्लेख सिद्तता है। 
इन अग्मभागों से आगे विदेशों में भी दूत भेजे जाते थे, जेसे कि टोलेसी 


; ११४: 


और फिलाडेलफॉस के शासन-काल में मिख्र में ( २८९१-४७ ईं० पू० ), 
एंटिगोनोस गोण्टास के शासन-काल में मेसिडोनिया में ( २२९७-३६ ई० 
पू० ), सगस के शासन-काल में साइरीन में ( २८५-र८ ई० पू० ), 
सिकन्दर नामक एक राजा के शासन-काल में इपीरस में ( २७२-१ ५१५८ 
ई० पू० ), और ऐटियोकोस थ्रियोस के शासन-काल में सीरिया में 
( २६१-४६ ई० पू० ), जिन सबका उदलेख शिला-लेख १३ ओर शिला- 
लेख २ में मिलता दे । 

अशोक के इन विदेशी मण्डलों के विषय में 'महावंश” नामक 
साहित्यिक प्रभव से कुछ विश्वसनीय सूचना मिलती है जिसमें कहा 
गया है कि अशोक का राज्य-तिलक होने के उन्‍नीस वर्ष बाद पाटलिपुत्र 
में ततीय बौद्ध परिषद्‌ का अधिवेशन हुआ था और जिसके अध्यक्ष 
मोग्गलिपुत तिस्स ने (जिसे उत्तरी लेखों में उपगुप्त कहा गया हैं) 
घर्म-प्रचार के लिए “थेरों को इधर-उधर भेजा था;” इन थेरों के नाम 
तथा जिन देशों में वे भेजे गए थे डनके नाम भी उसमें दिये गए हें । 
(उपरोक्त मा १-८)”सज्कन्तिक को काश्मीर और गनन्‍्धार (शिला-लेख 
४ देखिए); महारक्षित को यवन देश (शिला-लेख < और ४२ में 
उक्लिखित; सम्भवतः यह इसी समय लगभंग २४६ ई० पू० में स्थापित 
बेक्टया नासक यूनानी राज्य था) मज्किम को हिसालय; धममरक्षित 
नामक एक यवन बोड को अपरान्तक; महाधमरक्षित को महाराष्ट्र 
देखिए, शिला-खेखों में उल्लिखित राष्टूक); महादेव को महिषमण्डल 
(घोषणाओं में उल्लिखत सतियपुत्र देश !); रक्षित को वनवासी (उत्तरी 
कनाडा); सोख और उत्तर को सुवर्ण-भूमि (पेणु और मोलमीन); और 
महेन्द्र को रिष्टिय, उत्तरी सम्बल ओर भद्गसार के साथ लंका भेजा गया 
था । महावंश नामक कथा में दी हुईं इस सूचना की विश्वसनीयता इस 
बात से प्रमाणित होती है कि उपयुक्त भिह्ुुओं में से कुछ का नाम उत्तरी 
लेखों में भी पाया जाता है। साँची के स्तृप में पाये गए एक भग्न 
कलश के भीतरी ढक्कन पर 'सज्किम! नाम अंकित है ओर बाहरी ढक्कन 
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पर 'कासपगोत', जो कि दीपरबंश ओर महाबोधिवंश के अनुसार सम्किस 
द्वारा हिमालय प्रदेश में किये जाने वाले काम में उसका साथी था । 
सोनारी के स्तूप में पाई गई एक अन्य संजूपा पर यही दोनों नाम 
हिसकवाचाय की पदवी के साथ लिखें सिलते हं। यहीं पाई गईं एक 
अन्य मंजूधा पर मोगलिपुत्त का नाम भी मिलता है जो कि सम्भवतः 
देश-विदेशों में भेजे जाने वाले मण्डलों का संगठन करने वाली बोदध 
परिषद्‌ का अध्यक्ष था । 

अशोक के इन वेदेशिक मण्डल्ों के विषय में स्मरणीय बात यह दे 
कि वे अन्य देशों की जनता में ल्लोक-हित के काय करते थे ( जैसे कि 
मनुष्य व पशुओं के लिए ओषधि और चिकित्सा आदि का प्रबन्ध, 
जिसका उल्लेख शिल्ञा-लेख २ में किया गया है ) जिसके लिए भारतीय 
सम्राट बड़ी उदारता के साथ मुक्तहस्त होकर पूंजी देता था । 

किन्तु वह धर्म क्या था, जिसका अपने ओर पराए देशों में प्रचार 
करने के लिए अशोक ने इतने कष्ट उठाए थे ? वह जीवन ओर विचारों 
से सम्बन्धित कुछ ऐसे मोछ्षिक सिद्धान्तों से ब्नना था कि जिसे सारी 
मानवता पर प्रयुक्त किया जा सकता था ओर जो कि सारी मानवता द्वारा 
निर्विवाद रूप से आश्य था। एक घोषणा में (शिल्ा-लेख ७), उस धर्म 
के निश्नलिखित सिद्धान्त बनाये गए हे---संयम, भाव-शुद्धि, कृतज्ञता 
ओर दृहभक्तिता; तथा एक अन्य लेख में ( स्तम्भ-लेख २ ), “पुण्य, 
सत्कम, दया, दान, सत्य, शोच ।”” एक तीसरी घोषणा में (9. ५. शो) 
“&दया, दान, सत्य, शोच के साथ मोंद ओर साधुता” का भी उल्लेख 
है। किन्तु धर्म केवल सिद्धान्तों के रूप में ही नहीं बल्कि मूत्त रूप में 
अस्तुत किया जाता था, क्योंकि वह केवल आस्था की वस्तु न होकर 
जनता द्वारा जीवन में अपनाईं जाने वाल्नी वस्तु थी अतः उसका जनता 
के नेतिक स्तर के अनुरूप होना आवश्यक था। इस प्रकार धसं शुद्ध 
गाहरुथ्य-जीवन पर, “पिता और माता, सम्बन्धी, नौकर ओर दास, 
बन्छु-बान्वव और समयंक, आयु में अपने से बढ़े व्यक्ति तथा गुरु” के 
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साथ उचित सम्बन्ध रखने पर आधारित था। शुश्रषा, समर्थन (सम्प्रति- 
पत्ति) अथवा धद्धा ( अपचिति ) में इन सम्बन्धों का विभाजन मित्रता 
है ( शित्षा-लेख ३, ४ ओर ६ )। “घर में जगा हुआ प्रेम ही मानव- 

जाति में व्याप्त हो जाता है ।” अतः अशोक की योजना का दूसरा कदस 
था गाहं॑स्थ्य-प्रस के क्षेत्र को इतना व्यापक बनाना कि जिसमें ब्राह्मण, 
साधु ओर भिक्ठु सभी समा सकें, जिनके प्रति सभी गृहस्थों को श्रद्धा 

भ्रौर उदारता दिखानी आवश्यक थी ओर यही बात मनुष्य पर आश्रित 

पशुओं के लिए भी लागू होती थी । 

इन आचरणों के आधार पर एक नई नेतिकता का उदय हुआ जो 

कि आदशों के क्षेत्र में अशोक की अपनी देन है । विभिन्‍न धर्साज्यायियों 

के देश में सहिष्णुता को घधम का एक अति आवश्यक गुण बताने वाली 
एक घोषणा जारी की गईं । कहा गया कि “जों अपनी जाति व धर्म 

का आदर करते हुए उसके वेभव की वृद्धि के लिए दूसरों के धरम की 

निन्‍दा करता दे वह वास्तव में स्वयं अपने धर्म पर ही कुठाराघात करता 
है;” क्योंकि ऐसे व्यक्ति में धर्म के मूल तत्त्व का अभाव है, उस आदर 
का अभाव है जो कि “सब धर्मो के मूल में निहित है ।” फलतः 'वाक- 
संयम! का आदेश दिया गया, क्योंकि “सभी धर्म किसी-न-किसी कारण 
श्रद्धा के पात्र हैं ।” अतः सम्राट्‌ अशोंक “मूल तत्त्व के विकास और सब 
धर्मों के प्रति आदर” की ओर विशेष रूप से ध्यान देते थे न. कि केवल 
अपने धर्म की वृद्धि की ओर । वह अपनी प्रजा के लिए अपने सिद्धास्तों 

के स्वयं सबसे अच्छे उदाहरण थे । उन्होंने अपदी एक घोषणा में कहा 

था कि “सम्राट अपने विभिन्‍न उपहारों व श्रद्धा्नलियों द्वारा समस्त 
सम्प्रदायों के लोंगों का आदर करता हैं।”? सब जातियों व धर्मों के 

लोगों के द्विए अशोक की अद्धा का उदाहरण आजीविकों को दिये हुए 

गुद्दावासों; बुद्ध कोशागमन के स्तूप को दो बार बढ़वाने; बौद्धों के बराबर 
ही आह्य्ों, आजीविकों, निरअन्थों व अन्य सम्प्रदायों के हितों की वृद्धि 

के लिए धर्म-मदामात्र नामक विशेष पदाधिकारियों की नियुक्ति (स्तम्भ- 
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लेख ७ ) तथा ब्राह्मणों व श्रमरणों के प्रति समान उदारता दिखाने 
( शिला-लेख ३, & ) ओर उनके अति किसी भी प्रकार का अनुचित 
ब्यवहार न करने ( शिला-लेख ४, स्तम्भ-लेख ७ ) के बारस्वार आग्रह- 
पूवक दिये गए आदेशों में मिलता है । वह स्वयं अपनी यात्राओं में भी 
“ब्राह्मणों ओर भिकछुओं से उदारता के साथ मिलते थे” (शिक्षा-लेख ८) 
ओर उन्होंने एक विशेष आज्ञा द्वारा विभिन्‍न जातियों के आचास- 
सम्बन्धी अधिकारों के पुराने भेद-भाव को सिटा दिया। उन्होंने घोषणा 
की ( शिल्ा-लेख ७ ) कि “सब स्थानों में सब जाति के लोग रह सकते 
हैं ।” इस प्रकार अशोक की इन घोषणाओं द्वारा विभिन्‍न धर्मों के देश 
भारत ने सावेजनीन धर्म और धामिक सहिष्णुता का एक ऐसा सन्देश 
प्रस्तुत किया, जिसके प्रति पश्चिस को जागरूक होने में कई सदियाँ लग 
गईं। सहिष्णुता के सन्देश के बाद उसके सच्चे कर्मक/एड का सन्देश 
उल्लेखनीय है, जो कि विशेषतः भारतीय परिस्थितियों पर लागू होता 
था। जिस देश के लोगों का धर्म कमंकाण्डों से अधिक सम्बन्धित हो 
ओर जहाँ कि “रोग, पुत्र-पुत्रियों के विवाह, बालकों के जन्म, यात्रा के 
लिए प्रस्थान आदि से सम्बन्धित धार्मिक क्रियाएँ” ही नेतिक जीवन 
की मापदण्ड हों वहाँ स्त्रियों द्वारा किये जाने वाले “इन तुच्छु और 
निरथंक कमंकाणडों”? की निनन्‍्दा करके यह बता देना अशोक को अपने 
समय से बहुत आगे बढ़ा देता है कि “नोकर-चाकरों के साथ उचित 
व्यवहार, गुरुजनों की श्रद्धा, जीवधारी प्राणियों के प्रति सज्जनता तथा 
साधुओं और ब्ाह्मणों के प्रति उदारता” ( शिलालेख € ») और जीवन 
के समस्त सम्बन्धों में डचिंत आचरण ही सच्चा कसंकाण्ड है। घम 
का सार कमकाण्ड सें नहीं, चरित्र में है। इसी सिद्धान्त पर, एक अन्य 
घोषणा में ( शिल्ा-लेख ११ ) उसने सच्चे उपहार की व्याख्या की है। 
सच्चा उपहार वस्तुओं का नहीं, सत्य का होता है; धर्म को अंगीकार 
करना और अपने घरेलू व सामाजिक जीवन में उसीके अनुसार रहना 
सच्चा उपहार है | एक अन्य घोषणा में ( शिल्ा-लेख ४ ) उसने नेतिक 
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नियमों के अंगीकार किये जाने को सर्वोच्च कृत्य कहा दे; क्योंकि मनुष्य 
को नेतिक बनाने के लिए यही सवप्रथम आवश्यकता है। उसने बड़े 
ओर छोट ” ( अग्रमुख शिला-लेख ३ ) सबके लिए आत्मोद्योग को 
नेतिक जीवन की सर्वोच्च आवश्यकता बताया है। “अन्य सब ध्येयों 
को त्यागकर किया हुआ अधिकतम आत्मोद्योग” विशेषतः “उच्च कोटि 
के” व्यक्ति के लिए ओर भी अधिक आवश्यक है। “आत्स-परीक्षण” 
अपने कुकर्मों व सुकृत्यों का परीक्षण ( स्तम्भ-लेख ३ ) वथा धस का 
“सनन”, ( स्तम्भ-लेख ७ ) जो कि धर्म के ओपचारिक नियसों से कहीं 
अधिक धर्म की ओर आकृष्ट करता है, इस आतव्मोद्योग की विधि है। 
इस प्रकार आत्स-परीक्षण और आत्मोद्योग को नेतिक॑ जीवन के संबल 
के रूप में प्रस्तुत किया गया था ( स्तम्भ-लेख १ )। 

अतः यह स्पष्ट हे कि अशोक की घोषणाओं द्वारा प्रसारित व . 
प्रचारित धम में एक विश्वजनीन अनुकूलता व आकषंण था, जो कि 
बहुत-कुछ एक ऐसे नीति-शास्त्र व नेतिक नियमों की एक व्यवस्था के 
सदश थी जिसे किसी एक विशेष धमं व जाति की सम्पदा न 
कहकर समस्त सानव-जाति की सम्पदा कहना अधिक डचित होगा ६ 
फलतः अशोक के लिए केवल अपनी प्रजा में ही नहीं बल्कि जाति वर्ण 
का भेदभाव किये बिना पश्चिस के उन विजातीय देशों में भी अपने 
धर्स का प्रचार करना असंगत न था जिन्हें वह भारतीय विचार व 
जीवन के समकक्ष लाना चाहता था, क्योंकि उस युग में भारत व पश्चिम 
के बीच कई प्रकार का निकट सम्बन्ध पहले से ही था। न यह समझा 
जाना चाहिए कि अशोक का सन्देश, जो कि शान्ति, सदूभावता और 
अहिंसा का सन्देश था, विदेशीय जनता को, उनकी अपनी सिन्‍न 
संस्कृति और धस के होते हुए भी, किसी भी प्रकार अग्रिय था। और 
इन विदेशों में जाने वाले इन मण्डल्ोों द्वारा ही भारतीय बौद्ध विचार- 
बहा ने परिचिसी विचार-धारा को प्रभावित किया है जिसका परिचय 
ईसाई धर्म की कई शाखाओं में मिलता है (विन्सेश्ट स्मिथ-कृत अर्ली 
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हिस्द्री! तृतीय संस्करण, पृष्ठ १६८८) । यह भी ध्यान देने योग्य बात है 
कि धर्म और नेतिकता की ऐसी सावजनीन योजना बनाने वाले अश्थोक 
द्वारा उस तठस्थवा का परित्याग न्‍्यायोचित ही था जो कि विभिन्‍न 
धर्मों व जातियों पर शासन करने वाले एक सम्राट की साधारणतः 
_घा्सिक नीति होनी चाहिए थी । ऐसी ही योजना द्वारा वह अपनी 
प्रजा के उन नेतिक और आध्यात्सिक हितों के प्रति अपनी सकारात्मक 
ओर सक्रिय आस्था प्रदर्शित कर सकता था जिनके विकास के लिए 
उसने अपने साम्राज्य के समुचे साधन लगा दिए थे | एक विशेष घोषणा 
में उसने कहा था कि किसी भी सम्राट का सच्चा वेभव व उसकी ख्याति 
उसके राज्य के पाथिव विस्तार पर नहीं बल्कि उसकी सहायता से उसकी 
प्रजा द्वारा प्राप्त की हुई नेतिक प्रगति पर निर्भर करती है ( शिल्ला- 
लेख १० )। 
अशोक ने धर्म और नेतिकता के ज्षत्र के अतिरिक्त राजनीति के 
क्षेत्र में भी कुछ बड़े ऊँचे आदश पेश किये थे। उसने अपनी डच्च 
नैतिकता ओर लगन के कारण राजनीति को भी एके नेतिक आध्यात्सिक 
जामा पहन दिया था। एक युद्ध की भरयंकरता ने ही उसके मन में यह 
हृढ़ विश्वास जमा दिया था कि युद्ध एक पाप है, ऐसा अपकृत्य है जिसका 
सामाजिक व्यापार सें कोई स्थान नहीं होना चाहिए । उसने अपने इस 
विश्वास को यह घोषित करके सक्रिय रूप दिया कि 'सत्‌ की न कि 
बल की विजय ही सुख्यतम विजय है |” ( शिला-लेख १३ )। एक 
समूचे साम्राज्य ने अपने पड़ोसी राज्यों से पूछे-ताडें बिना ही केवल 
अपने बल और अपनी भेरणा पर शान्ति को सम्पूर्ण सत्‌ू समझकर 
अंगीकार किया था। युद्ध के नगाड़े बन्द हो चुके थे; भेरी-घोष का 
स्थान धर्म-घोष ने ले लिया था ( शिला-लेख ४ ) । मौर्यो का आक्रमण- 
कारी रथ जो कि चन्द्रगुप्त के शासन-काल में भारत के अधिकांश स्वतन्त्र 
राज्यों को परास्त कर चुका था, अब शान्त खड़ा था। “अब इससे 
आगे नहीं”? अशोक का आदेश था। कई छोटे राज्यों अथवा भारत के 
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बचे हुए भागों की स्वतन्त्रता को न छुआ गया। स्वतन्त्रता, समता 
ओर आतृत्व की एक अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्था के अनुसार भारत छोटे-बढ़े 
सभी राष्ट्रों का एक सुखद परिवार बन चुका था। विस्तार और शक्ति 
में असमान राज्यों को पद ओर प्रझ्ुत्व में समान समझा जाताथा। 
उत्तर-पश्चिस सीमान्‍्त के यवन, काम्बोज ओर गांधार सध्य भागों के 
नामपति, भोज, आन्म्र, पुलिन्द, राष्टरिक ओर पितिनिक तथा दत्तिण के 
पाण्ड्य, सतियपुत्र और केरलपुत्र--इन सभी छोटी-छोटी जातियों को 
सम्राट अशोक स्वतन्त्रता में अपना समान मिन्र ससभते ये, जो कि एक 
भयंकर ओऔर बलात्‌ विजय के पात्र न होकर नेतिक विजय (धर्म विजय) 
और आध्यात्सिक कल्याण के पात्र समझे जाते थे (शिल्ता-लेख १३) बल 
द्वारा उन्हें अपने अधीन बनाने के लिए सेना भेजने की जगह “असन्नता 
की विजय” प्राप्त करने और अपनी प्रजा की तरह ही उन्हें मी एक 
नेतिक जीवन प्रदान करने के लिए अशोक ने अपने दूत (शिला-लेख १३) 
भेजे । उसने अपने साम्राज्य के कई स्वाधीन सीसान्त अदेशों को भी यह 
आश्वासनपूर सन्देश भेजा कि “सम्राट यह चाहते हैं कि आप लोग 
उनसे न डरें बल्कि उन पर विश्वास रखकर उनसे सुख न कि दुःख प्राप्त 
करें |” अशिष्ट जनता को भी प्रेम के इस सन्देश के लिए अयोग्य व 
समझा गया : “वनवासिरथों पर भी सम्राट की कृपा दृष्टि है” ( शित्षा- 
लेख १३) । ओर इस अकार सरे देश में शिन्षाओं और स्तस्भों पर 
अंकित सुखद सन्देश--स्वतन्त्रता, शान्ति ओर सद्भावना के सन्देश 
--ज़ोर-शोर के साथ गूज उठे । किन्तु स्वतन्त्रता के इस साम्राज्य में 
एक अतिबन्ध सौजूद था : स्वतन्त्रता नेतिकता का उल्लंघन नहीं कर | 
सकती । बल के स्थान पर स्थापित न्याय का अभुत्व बना रहना. 
चाहिए । “सीमान्त निवासियों के प्रेम ओर विश्वास को पाने की इच्छा द क्‍ 
रखते हुए” अशोक उनको “पुष्प के पथ पर अग्नसर” करने के लिए 
समान रूप से इच्छुक था (कलिंग लेख १) । वनवासियों को चेतावनी _ 
दी गईं है कि वे “कुपथ छोड़ दें ताकि उनको दण्ड देने की जरुरत. 
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न पड़े” ( शिल्ा-लेख १३ )। अतः संसार के शान्तिदाताओं में अशोक 
का स्थान निश्चय ही प्रथम है। उसकी सेतिक विजय केवल अपने 
साम्राज्य तक ही सीसित न थी, वक्कि सम्नाट्‌ के स्वयं अपने कथना- 
नुसार (शि्ा-लेख १३) पश्चिम के कई अमुख देश भी विजित हों 
चुके थे । 

उसकी सोहादपूर्ण सहिष्णुता ओर विश्व-सेनत्री के भाव से ओत- 
ओद उदारता विशेषतः प्रशंसनीय है, क्योंकि वह स्वयं एक विशेष धर्म 
का अनुयायी था। अशोक एक कट्टर बौद्ध था । उसमें एक नये धर्माव- 
लम्बीं-जेसी पूरी लगन और उत्साह था। अपने पूवजों की तरद्द ही 
आरम्भ में वह भी कई ऐसे आचरण करता आया था जिनकी बोद्ध-धर्म 
अनुमति नहीं देता । राजसी भोज के लिए प्रतिदिव हज़ारों की संख्या 
में पशुओं की हत्या की जाती थी ( शित्ा-लेख + ) । बौद्ध धर्म के 
पूर्ण अजुयायी होने से पूर्व वह राजाओं के समस्त आमोद-प्रसोदों में 
भी भाग लिया करता था ( शिल्ा-लेख ८ ) । कहा जाता हैं कि राज्य- 
सिंहासन के न्‍्यायोक्त उत्तराधिकारी अपने बड़े भाई की हत्या करके ही 
वह सिंहासनारूढ़ हुआ था। ओर अपने राज्य-तिलक के आठ वर्ष बाद 
तक अपने साम्राज्य का विस्तार करने के लिए वह साहसी कलिगों का 
रक्त-पात भी कर सकता था (शिला-लेख १३) । 

उसने स्वयं अपने सत-परिवर्तन की कहानी कही है। आरम्भ में 
चह केवल एक उपासक था और “ढाई वर्ष से अधिक समय तक?” अपने 
नये धम में प्रगति करने के लिए. उसने कोई भी उद्यम नहीं किया। 
ओर इसके बाद वह कलिंग-युद्ध ओर उसके रक्त-पाव तथा क्र रताओं 
संज़ग्न हो गया, जिसकी प्रतिक्रियास्वरूप ही बोदू-धम अर्थात्‌ अहिंसा 
के धम में उसकी आस्था बड़ी ( अग्रमुख शिला-लेख + ओर शिला- 
लेख १३ )। और तब उसने बौद्ध-संघ में प्रवेश किया । (संघम उपगत, 
अ० शि० ले० ३); पाब्बज्ज ओर उपसम्पदा के निर्धारित विधान को 
अंगीकार करके एक पूर्ण निक्ु के रूप में नहीं बल्कि बहुत सम्भव है एक 
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भिदछुगतिक के रूप में, ( विनय” में उल्लिखित महावग्ग, ॥३ ७, ८, 
'सेलेक्टेड बुद्धिस्ट एसेजू में अनूदित) जो कि उस व्यक्ति को कहा जाता 
है “जो भिक्षुओं के साथ एक ही विहार में रहता है” किन्तु स्वयं भिक्तु 
नहीं होता । अशोक से सम्बन्धित अनेक कथाओं में कहीं भी इस बात 
का उल्लेख नहीं मिलता कि उसने संसार को पूर्ण रूप से त्यागकर 
(प्रत्र॒ज्या) ओर भिकछ बनने के लिए आवश्यक कर्मकाण्डों को पूरा करके 
भिछु-जीवन अपनाया है| इसके श्रतिरिक्‍्त, बोद्ध-संघ ऐसे व्यक्तियों को 
अपनाना पसन्द नहीं करता था जिन पर राज्य-सेवा का भार हो अथवा 
जो झूत्यु-प्यन्त विशुद्ध भिछु-जीवन व्यतीत न करके सांसारिक कार्यों 
के साथ भिकछु बने रहना चाहते हों। अतः यद्यपि अशोक संघ का सबसे 
बढ़ा उपकारक था किन्तु वह सम्राट के रूप में बाहर से ही, न कि भिन्ु 
के रूप में अन्दर से, उपकारक बन पाया था । 
_ अशोक द्वारा बोद-धर्म अंगीकार करने का श्रय डसके बड़े भाई 
- 'महावंश' में यह वर्णान मिलता है कि अशोक, जो उस समय तक 
संघ के प्रति अपनी अद्वितीय उदारता के कारण धर्माशोक कहा जाने लगा 
था, स्वयं तो संघ में शामिल न हुआ, पर उसने अपने पुत्र तथा पुत्री 
को संघ में शामिल हो जाने की अनुमति दे दी। इसके कारण संघ में 
उसका पद 'पच्चयदायक से, श्रर्थात्‌ भिक्षत्रों की भोजन, वस्च, आश्रय 
तथा औषधि की चार आवश्यकताश्रों को पूरा करने वाले से, बढ़कर 
'सासनदायाद' का हो गया, अर्थात्‌ वह संघ का निकट सम्बन्धी हो गया; 
इस पद को प्रास करने की उसकी स्वयं बड़ी लालसा थी। इस सुस्पष्ठ 
परम्परागत विवरण के होते हुए, जिसमें अ्रशोक को इस रूप में प्रस्तुत 
किया गया है कि वह जान-बूभककर स्वयं संघ में सम्मिलित नहीं हुआ्ा 
उसकी किसी घोषणा में इस बात को खोजना बे-तुकी बात है ( गीगर 
का अनुवाद,१० ४२-४३) । 
भिक्षुगतिक' के सुझाव के लिए मैं अपने विभाग के अ्रध्यापक श्री 
चरखुदास चटर्जी एम० ए० का आभारी हूँ । 
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सुमन के पुत्र निरोध और आचाय मोग्गलि को दिया जाता है, जिसे 
उत्तर में उपग्ुप्त कहा जाता था; किन्तु जेसा कि अशोक ने अपनी एक 
घोषणा में कहा है कलिंग-युद्ध के पाप के प्रायश्चित्त-स्वरूप ही उसने 
बोद्ध-धर्म अपनाया था । 

अपने नये घस में उसकी प्रगति का बाहरी स्वरूप उसकी कई 
वेयक्तिक और सावजनिक कार्यवाहियों में मिलता है । उसने आज्ञा दी 
कि “राजसी भोज के लिए प्रतिदिन सारे जाने वाले हजारों जानवर्रों की 
जगह केवल तीन ही मारे जाये, दों मोर ओर एक हरिन, और दरिन 
भी प्रतिदिन नहीं? (शिल्ला-लेख १) । उसकी यद भी इच्छा थी कि 
“सविष्य में इन दीनों पशुओं की भी हत्या न की जाय ।? इसके बाद 
विशेष पशुओं ओर पत्तियों की विभिन्‍न मात्राओं में सुरक्षा के लिए 
एक आज्ञा जारी की गईं (स्तम्भ-लेंख ४); किन्तु यह ध्यान देने योग्य 
बात है कि इन पशु-पक्तियों में मोर का नाम नहीं मिलता । झुद्धघोंष 
ने 'सारत्थप्प कासिनी” में लिखा है कि सज्मिम देश में, जिसमें मगध भी 
शामिल था, मोर एक लोकप्रिय खाद्य-सामग्री समकी जाती थी । एक 
अन्य आज्ञा द्वारा, जो कि स्पष्टतः वोद्ध धरम से प्रेरित थी, राजधानी में 
बलिदान के लिए समस्त पशुओं की हत्या निषिद्ध कर दी गईं | यह 
आज्ञा प्रत्यक्षतः ब्राह्मणण की उस पूजा-विधि के विरुद्ध थी जिसका पशु- 
बलि एक आवश्यक अंग थी ओर यह अशोक की असहिष्णुता और 
कट्टरता का एक उदाहरण है जो उसके सुयश के लिए एक करलंक हे। 
अशोक ने अपनी राजधानी में कई ऐसे लोकप्रिय उत्सव निषिदछ कर 
रखे थे जिनमें पशुओं की लड़ाइयाँ, अत्यधिक सच-पान ओर सांस-भक्तण 
हुआ करता था (शिला-लेख १) | इन उत्सवों की जगह उसने आमोद- 
प्रमोद के नये साधन प्रस्तुत किये जो कि पूर्णतः निर्दोष ओर सुधारवादी 
ये जैसे कि “स्वर्ग जेसे सुन्दर रथों में बेंठे हुए देवताओं और हाथियों 
के जुलूस, रोशनियों की सजावट और अन्य भव्य प्रद्शन” (शिला-लेख 
४) । अपने पूव॑जों द्वारा आयोजित खेल-तमाशों ओर सेनिक जुलूसों 
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की जगह, जिनसे प्रजा की अभिरुचि ओर चरित्र अष्ठ होता था, धार्मिक 
प्रद्शनों द्वारा उसने जनता को शिक्षित बनाना चाहा। ऐसी ही घोर 
कटरता उसने अपने साथ भी वरती । उसने केवल आनन्द ग्राप्त करने 
के लिए. को जाने वाली यात्राएँ, शिकार ओर इसी प्रकार के वे सब 
आसोद-प्रमोद बन्द कर दिए, जो कि राजाओं को प्रिय होते हैं (शिला- 
लेख ८) । वह केवल “घामिक यात्राओं” पर ही जाता ओर “साथुओं 
थ बाह्यणों के दर्शन करके उन्हें दान देता, वयोवृद्धों से मिलकर उन्हें 
स्वर्ण भेंट करता ओर अपनी प्रजा से मिलता तथा धार्मिक सम्मेलनों 
का आयोजन करता” (शिक्रा-लेख ८) । इस प्रकार वह अपनी प्रजा के 
साथ वेयक्तिक सम्पर्क स्थापित करके उ नके जीवन की उन्‍नति करने न 
कि अपने लिए भोग-विलास के अवसर प्राप्त करने का प्रयत्न करता 
रहता था। अपने पूवरजों की विलासप्रिय यात्राओं की जगह उसने 
बोद्ध-घम के पवित्र स्थानों की तीर्थ-यात्रा करना आरम्भ किया । इन 
यात्राओं का उल्लेख अशोक की घोषणाओं के एक अंश में (शिला-लेख 
८) मिलता है। जिसमें कहा गया है कि “अपनी शुद्धि के दस वर्ष बाद 
वह बोध गया पहुँचे”) [विक्रमि (गिरनार लेख सें अपाय?) सम्बोधिमस्‌ 
जिसका अथ साधारणतः ज्ञान प्राप्त करने की दिशा में उसकी प्रगति 
समझा जाता है] | फूचर के अनुसार सम्राट का बोध-गया में आगसन 
ओर वहाँ के पविन्न वृक्ष का दशन साँची के पूर्वी द्वार पर एक शिल्प- 
कृति का विषय बनाया गया है। समिनदेईं स्तम्भ पर अंकित लेख में, 
जो कि प्रत्यक्षतः स्थानीय लोगों की कृति है, कहा गया है कि अशोक 
ने “अपनी शुद्धि के बीस वर्ष बाद लुम्बिनी आकर, जहाँ कि भगवान्‌ 
बुद्ध पेदा हुए थे, अपनी श्रद्धांजलि अर्पित की ।? उस तीथ-याज्रा के 
पश्चात्‌ सम्राट ने उस आम की प्रजा को धार्मिक कर से मुक्त करके भू- 
राजस्व को पहले के आठवें भाग पर निर्धारित किया । अगली यात्रा में 

१. इस श्रर्थ के लिए हम कलकत्ता-विश्वविद्यालय के प्रोफेसर डी ० 
आर० भंडारकर के शभ्राभारी हैं । 


: श्ग : 


वह बुद्ध से सम्बन्धित स्थान सें नहीं एक पृथगासी जुद्ध से सम्बन्धित 
स्थान में गये; अशोक ने जिस वष लुम्बिनी की यात्रा की उसी वर्ष वह 
कोणागसन के स्तूप पर भी गया, जिसे उसने दो बार बढ़वाया ! 
किन्तु उसकी यात्रा का पूर्णतर वृत्तान्त साहित्य में ओर चीनी यात्री 
युआन च्वांग के अभिलेखों में मिलता हैं। बनारस के गंधी गुप्त के 
पुत्र और अपने शुरु मधुरावासी उपगुप्त के निर्देशन में एक “महान सेना 
के साथ” सम्राट अशोक बोद्ध-धर्म के सुख्य ती्थों की यात्रा के लिए 
निकल पढ़े और इस यात्रा में वह लुम्बिनी उद्यान, जहाँ कि बुद्ध का 
जन्म हुआ था; कपिलवस्तु, जहाँ कि उन्होंने संसार का त्याग किया 
था; बोधगया, जहाँ कि वह बुद्ध बने; ऋषिपाटन (सारनाथ), जहाँ कि 
उन्होंने प्रथम प्रवचन किया ; और श्रावस्ती गये, जहाँ कि भगवान बुद्ध 
अधिकांशतः रहे थे और उपदेश दिये थे और जहाँ कि सारिपुत्र, 
मोद्गल्यायन ओर आननन्‍्द-जेसे अनेक प्रमुख्य शिष्यों के स्तृप हैं, और 
' अन्त में वह कुशीनगर पहुँचे, जहाँ कि भगवान्‌ बुद्ध ने परिनिर्वाण प्राप्त 
किया। इस यात्रा के साग के एक भाग पर, पाटलिपुन्न से नेपाल की 
तराईं के राजपथ पर जगह-जगह स्तम्भ खड़े किये गए, जेंसे कि बखीरा, 
लौरिया-अरराज (रघिया), लौरिया-नन्‍्दनगढ़ (सथिया) और रामछुरवा 
के स्तम्भ । 
बौद्ध-धर्स के प्रति अशोक की निष्ठा का प्रसाण उसकी अन्य कई 
कार्यवाहियों में मिलता है । उसने वह घोषणा भी जारी की जिसे भाज्रा 
अथवा द्वितीय बेराट शिल्रा-लेख कहा जाता है ओर जिसमें प्रायः बोद 
संघ के प्रधान के रूप में ही उसने भिछुणियों तथा नर-नारियों द्वारा 
उच्चारण और सनन के लिए घम-अन्थ के कुछ अंश उद्ध त किये तथा 
स्वयं बोद्ध त्रिपिटिक का पालन करने की भी घोषणा की । सारनाथ, 
कौशाम्बी और साँची के अग्रमुख शिल्ा-लेखों में भी वह धर्मरक्षक के 
रूप में प्रकट होता है ओर विमत प्रकट करने वालों के लिए दण्ड का 
विधान बनाता है। बुद्धघोष ने लिखा है कि अशोक ने स्वँर्य कई 


विमतावलम्बियों को “सफेद वस्त्र घारण कराकर” बाहर निकाल डिया 
था। पाटबिपुत्र में प्रसिद्ध बोढू-गुरु मोग्गलिपुत तिस्स की अध्यक्षता 
में तृतीय बौद्ध परिषद्‌ का श्रेय भी उसे ही है । यह सम्मेलन उस समय 
बुलाया गया था जब कि सामन्‍त ओर तिस्स नामक दो महान गुरुओं 
की रूत्यु के बाद बोद्ध संघ में अराजकता फेल गईं थी और आस्तिकों 
से नास्तिकों की संख्या अधिक बढ़ चुकी थी । उस सम्मेलन की बेठक 
नो महीने तक चलती रही; जिसके अन्त में 'कथाबन्घु” नामक भाष्य 
द्वारा अध्यक्ष ने विधान की व्याख्या करके उसे सदा के लिए निर्धारित 
कर दिया ओर उस समय के प्रचलित समस्त मर्तों का भी उल्लेख किया । 
अन्त में, मानव-जीवन की तुलना में, जिसके प्रति सम्राट कौ सद्भावना 
का परिचय राज-तिलक के वाषिकोत्सव पर बन्दियों की मुक्ति, रूत्यु- 
दण्ड पाये हुए बन्दियों को तीन दिन की छूट (शिल्षा-लेख « और 
स्तम्भ-लेख ४) और अनुचित गिरफ्तारियों व मन्त्रणाओं को रोकने 
के लिए विशेषाधिकारियों कौ नियुक्ति में ही मिलता है, पशु-जीवन की . 
पवित्रता का दिया हुआ आवश्यक महत्त्व सम्भवतः बोद्ध धरम के अनुयायी 
होने के कारण ही था। ओर मनुष्य व पशुओं की सुविधा व उनके 
दुःख-हरण के लिए विभिन्‍न सावजनिक कार्यो की विस्तृत योजनाएँ 
प्रत्यक्षतः उसके व्यक्सिगत धम से ही अरित हुई थीं।. 

अब हम देखेंगे कि अशोक के शासन-काल की किन घटनाओं ओर 
उसके किन कार्यो का कालवाचन किया जा सकता है। शिल्ा-लेख १३ 
में अशोक ने अपने पाँच समकालीन यवन राजाओं का उल्लेख किया हैं; 
जिनके इतिहास से प्रतीत होता है कि २६८ ई० पू० तक वे सब जीवित 
थे ओर उसी वष उनमें से एक का देहान्त हुआ था । यदि यह हिसाब 
ठीक सान लिया जाय कि अशोक तक उसके देहान्त का समाचार पहुँचने 
में एक वर्ष लगा तो हमारा यह मान लेना उचित ही होगा कि शिल्ला- 
लेख तेरह २६७ ईं० पू० में लिखा गया था । क्योंकि यह घोषणा अशोक 
के राजनतिलक के तेहरवें वर्ष में जारी की गईं थी, अतः उसका राज्य-तिलक 
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२५३० ई० पू० ओर सिंहासनारोहण २७४ ई० पू० में हुआ था ।* और 
इस हिसाब से कलिंग-युद्ध २६२ ई० पू० में हुआ था जिसके बाद ही 
अशोक एक निष्ठावान बोद् अर्थात्‌ 'भिक्खुगातिक' अथवा 'सासनदायाद' 
वन गया । लगभग एक वर्ष से अधिक तक पूण लगन के साथ बोद्ध- 
धर्म का पालन करने के बाद उसने अप्रमुख शिल्ञा-लेख १ जारी किया, 
जिसकी तिथि लगभग २६० ईं० पू० रही होगी। कलिंग-विजय से 
घूच वह पूरा बौद्ध न था, केवल एक उपासक था; ओर यह स्थिति “हाई 
वर्ष तक रही” (आअ० शि० ले० १), अतः लगभग २६६ ई० पू० में वह 
डपासक बना था । तदनुसार अशोक के शासन-काल की अभिलिखित 
धटनाओं से निम्नलिखित अनुक्रमणिका ग्राप्त होती दे : 

२७४ ई० पू०. २१ वय (?) में सिंहासनारोहण । 

५ २७० ई० पू०... २९ वष (?) में राज्य-तित्नक । 

२६५ ईं० पु०5- उपासक के रूप में बोद घधम अपनाना | 

२६६-२६२ ई० पू०--बौद्ध धर्म का उदासीनता के साथ पालन ॥ 

२६२ ई० पू०--कलिंग-युद्ध ओर बोद्ध धर्म- के प्रति आस्था सें 
वृद्धि । अशोक का भिन्षुगतिक बन जाना । 

२६० ई० पू०--घोर ,लगन के साथ एक वर्ष तक बोद्ध धर्म का 
पालन करने के बाद अ्रप्रमुख शिल्ा-लेख १ का 
प्रकाशन; बोध गया की प्रथस तीर्थ-यात्रा ओर 

भाबरा-घोषणा । 
. २६६ ई० पू०--दोनों कलिंग-घोषणाओं का प्रकाशन । 


१. पुराणों के हिसाब से भी यही तिथि निकलती है। पुराणों में 
बताया गया है कि चन्द्रमुप्त लगभग ३२३ ई० पू० में राजा बना और 
उसने २४ वर्ष तक शासन किया, अर्थात्‌ २९६९ ई० पु० तक, और 
बिन्दुसार का शासन-काल २५ वर्ष का अर्थात्‌ २७४ ई० पु० तक, बताया 
जाता है। 


फ्क 
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२४५८-४७ ६० पू०--एक साथ चोदह शिला-लेखों का प्रकाशन 
आजीविकों के लिए गुहावासों का दान । 

२९६ ई० पू०---कोणागमन के स्तूप में दूसरी बार वृद्धि । 

२५३ ईं० पू०--तृतीय बौद्ध परिषद्‌ (?) 

२४० ईं० पू०--बौद्ध तीर्थों की यात्रा; बुद्ध कोणागसन के स्तूप की 

की यात्रा ओर वहाँ एक स्मारक-स्तम्भ की स्थापना + 
२४३ ईं० पू०--स्वम्भ-लेखों का प्रकाशन । 
२४० ईँ० पू०--सम्राज्ी असन्धिमित्रा की रूत्यु ओर तिष्यरक्तिता 
से विवाह ( उपकथाओं के अनुसार ) । 

२३७ ईं० पू०--अशोक का देहान्त। 

इस तिथि-क्रम से प्रतीत होता है कि अशोक के शिला-लेखों में 
उल्लिखित विभिन्‍न काये ( जेसे कि युद्ध-निषेध, सा्वजनिक कार्य, विदेश 
जाने वाले मण्डल ) उन शिला-लेखों की तिथियों से पूर्व ही सम्पन्न हो 
चुके थे, अर्थात्‌ २६०-&८ ई० पू० के बीच ( यह दो वर्ष का समय 
उसके वेदेशिक सरडलों को वह सफलता प्राप्त करने में लगा होगा, 
जिसका उल्लेख शिला-लेख २ ओर १३ में मिलता है ) जब कि स्तम्भ- 
घोषणाओं में उक्लिखित काय ( जेसे कि पशु-रक्षा ) २४३ ई० पू० में 
भी चत्ध रहे होंगे । 

इन घोषणाओं में उस युग की सामाजिक अवस्था प्रतिबिम्बित 
होती है । गाहंस्थ्य-जीवन का धर्म “पिता और साता, गुरु, सम्बन्धी, 
नौकर-चाकर, साथी ओर मित्र, पोषक और बड़ों के साथ उचित सम्बन्ध 
बनाए रखना था, अर्थात्‌ जब कि गाहस्थ्य-जीवन एक बृहत्‌ दृष्टिकोण से 
नेंतिकता की पाठशाला थी, संन्यासी जीवन एक अति सामान्य और 
ल्लोकप्रिय वस्तु प्रतीत होती थी । बाह्मणों, बोद्दों अथवा श्रमणों, जेनों 
अथवा निम्न न्‍थों ओर आजीविकों के अतिरिक्त संन्‍्यासियों के कई और 
भी ऐसे प्रतिनिधि सम्प्रदाय थे, जिनका अशोक की घोषणाओं में उल्लेख 
नहों है । आजीविकों को सम्राट ने चट्टानों को काटकरं बनाये गए गुहा- 





सारनाथ का अशोक स्तम्भ 
जिसे पर्सी ब्राऊन की 'इण्डियन थ्रा्किटेक्चर! की प्लेट £, चित्र ६ 
के आधार पर मूल रूप में रखा गया है । इसके अनुसार “धर्म चक्र” को 
चार सिंहों के कन्घे पर रखा गया है। यह चक्र स्तम्भ से हूटकर गिर 
चुका है ओर इसके टुकढ़े स्थृज़ियम में सुरक्षित हैं । यह चक्र इस भाव 
का प्रतीक है कि धर्म का स्थान (घमं चक्र द्वारा प्रदर्शित) स्थूल भौतिक 
बल्न (सिंहों द्वारा प्रदर्शित) से ऊँचा है। 
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वास दान किए थे ( सम्भवतः उनसे अपनी माता के सम्बन्ध के आ्रादर- 
स्वरूय ) | विभिन्‍न सतों के संस्यासी अपने-अपने सिद्धान्तों को लेकर 
आपस में बाद-विवाद किया करते थे, ओर एक विशेष घोषणा. द्वारा 
उनसे सहिष्णुता बरतने, प्रत्येक सिद्धान्त के सत्य का आदर करने ओर 
वाद-विबाद में वाक्‌ू-संयम रखने का आग्रह किया था (शिला-लेख १२) | 
सब यूहस्थों का कत्तव्य, साधुओं, ब्राह्मणों अथवा श्रमण्ों का आदर 
करना बताकर इन घोषणाओं ने उस समय के प्रचलित सामाजिक 
सत को मुखरित किया। बौद्ध -भिकछ सामाजिक सेवा में अग्रणी थे । 
अशोक के समय में विदेश जाने वाले मण्डल्ोों का भार उन्हीं पर था | 
वे. लोग हिमालय प्रदेश, सुवर्णभूमि, लंका ओर यहाँ तक की “योन देश 
में “( महावंश ) भी काम कर रहे थे, जो कि सम्भवतः सीरिया, मिस्र, 
साइरीन, मेसीडो निया ओर इपिरस नामक यवन देश थे, जिनका उल्लेख 
अशोंक की घोषणा में हुआ था। इन सुदूर देशों में काम करने वाले 
हिन्दू प्रचारकों ने विदेश-अभ्रमण ओर समुद्ध-यात्रा की समस्या हल कर ली 
थी । सामाजिक ओर धार्मिक दृष्टिकोश कीं विशालता का एक उल्लखेख- 
नीय प्रमाण एक यूनानी (योन) के हिन्दू बन जाने में और अपरान्तक 
प्रदेश के धर्माध्यक्ष के रूप में उसकी नियुक्ति में मिलता है (महावंश) ॥ 
इसी प्रकार हैलिडोरस नामक एक हिन्दू यूनानी ने, जिसने अपना नाम 
भागवत्‌ रखा था, भगवान्‌ वासुदेव के सम्मान में १४० ई० घू० में एक 
स्तम्भ बनवाया था | भारत के उच्चतम विचार प्राकृतिक अथवा कृत्रिस 
समस्त बन्धनों को पार करके विश्व में व्याप्त हो चुके थे । इस प्रकार अन्य 
देशों में इन विचारों ने फेलकर एक बृहत्‌ भारत का निर्माण कर उसे 
बल और गौरव प्रदान किया । “भारत के विस्तार” का यह प्रादुर्भाव 
अशोक के समय में दृष्टिगोचर होता है। अन्त में, हमें उस समय में 
देश की साक्षरता के परिमाण की ओर भी ध्यान देना चाहिए, जब कि 
जनता अपनी भाषाओं व लिपियों में लिखी घोषणाएं पढ़ पाती थी । 
विनसेन्ट स्मिथ के अनुसार अशोककालीन भारत में ब्रिटिश भारत से 
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कहीं अधिक साक्षरता थी ( अशोक, तृतीय संस्करण, घू० १३६ )। 
अन्त में, अब हम अशोक के व्यक्तिगत जीवन ओर परिवार के 
विषय में कुछ बातें कहेंगे । अशोक ने अपनी घोषणाओं में अपना नाम न 
देकर केवल अपनी उपाधि दी थी, जेसे कि 'देवानसपिय” ओर 'पियद्सि! । 
देवानसपिय नामक उपाधि उसके पूवर्जों (शिल्रा-लेख ८ देखिये) और 
उसके पोतन्र दशरथ ने भी अपनाई थी। उसके समकालीन, लंका के 
राजा तिरुस ने भी इसी उपाधि को अपनाया था । पियदंसन के रूप में 
पियद्सि की उपाधि "“मुद्राराकस” में (अंक ६) अशोक के पितामह 
चन्द्रगुप्त को दी गईं है। अतः जब तक कि सस्की घोषणा की खोज 
न हुईं थी, जो कि अन्य घोषणाओं की तरह नाम-रहित न होकर स्पष्टतः 
देवानसपियस्‌ अशोकस्‌ नाम देती है, इन उपाधियों को अशोक के नाम 
के साथ सम्बन्धित करना कठिन था। कुछ भी हो, उसका व्यक्तिगत 
नाम भावी युगों को मालूम हो गया। रुद्ृदासन के जूनागढ़ लेख में 
(लगभग १४० ई०) अशोकस्य मौयस्य” (ए 7. ४०० खंड ८, प्‌ृ०४३) 
कहा गया है। कुमारदेवी [कन्नौज के राजा गोविन्द्चद्ध की रानी 
(सन्‌ १११४-११२४) 2. ?. ०४०70 खंड &, पृ० ३२१) के सारनाथ 
लेख में 'धर्माशोकनराधिपस्य” (एप २९) शब्द आया है। उपकथाओं 
में अशोक को बोद्ध धर्म के श्रति उसकी आस्था और सेचाओं के कारण 
धसोेशोक कहा गया है, किन्तु बौद्ध धर के अपनाने के पू्च अपने भाइयों 
की (६६ भाई) कर हत्या ओर रक्त-पात द्वारा सिंहासनारूढ़ (महावंश) 
होने के कारण उसे चण्डाशोंक भी कहा गया है। किघ्तु उत्तरी उप- 
कथाओं के अनुसार उसने केवल अपने बड़े भाई सुमन की ही हत्या 
की थी। यदि उसने अपने अन्य भाइयों की हत्या की थी, जेसा कि 
चण्डाशोक नास से मालूम पड़ता है, तो वे उसके सौतेले भाई ही 
होंगे। उसकी घोषणाओं से उसके डन “भाई-बहनों और अन्य 
असम्बन्धियों? के अस्तित्व का पता लगता है जिसके हित का वह सदा 
ध्यान रखता था (शिला-लेख *)। उसकी घोषणाओं में सम्मिल्तित 
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परिवार में यथोचित घरेलू सम्बन्ध कायम रखने पर बार-बार जोर दिया 
गया है जो कि उसके अपने भाइयों की हत्या करने वाल्ली बात के 
विरुद्ध है । फाहियान ने अशोक के एक छोटे भाई का उल्लेख किया दे 
जो कि एक पव॑त पर एक संनन्‍्यासी के रूप में रहता था। सम्राट ने उसे 
“अपने परिवार में आकर रहने के लिए कहा ताकि उसकी सब आव- 
श्यकताएँ पूरी हो सकें?” पर जब उसने यह स्वीकार नहीं किया तो 
सम्राट ने उसके लिए पाटलिपुत्र में एक पहाड़ी बनवा दी । यह अशोक 
के आठृ-प्रम का एक ओर उदाहरण है। अशोक के लेख व उससे 
सम्बन्धित उपकथाओं से उसके सम्बन्धियों के निम्नलिखित नामों का 
पता मिलता है-- 

पिता--बिन्दुसार । 

माता-- सुभद्वांगी, चम्पा के एक ब्राह्मण की पुत्री (उत्तरी परम्परा); 
धर्मा [दक्षिणी परम्परा (महावंश टीका), अ्रध्याय ९, पृष्ठ १२२] 
जिसका परिवार आजीविक सम्प्रदाय का अनुयायी था (और सम्भवतः 
अशोक ने इसी कारण आजीवबिकों को गुहावास ढ़ान दिये थे) । 

भाई--लंका की पुस्तकों में सबसे छोटे सहोंदर भाई को तिष्य 
कहा गया है, ओर उत्तरी परम्परा के अनुसार विगताशा के तथा बवीता- 
शोक तथा कई उपकथाओं में उसे मद्देन्द्र नाम से भी सम्बोधित किया 
गया है| सबसे बड़े सोतेले भाई का वाम सुमन अथवा सुसीम था ! 

पत्निया--(१) वेद्सिगरि की देवी (लंका की घुस्तकों के अल्ञु- 
सार); (२) कारूवाकी (लेखों के अनुसार); (३) असंधिमित्रा; (७) 
पद्मावती (दिव्यावदान अध्याय २७) ओर (९) तिष्यरक्षिता (उपरोक्त); 
स्तम्भ घोषणा ७ में पत्नियों की दो श्रेणियों का उल्लेख किया गया है : 
पहली रानियाँ, जिनको देवी कह्दा जाता था और उनके पुत्रों को कुमार 
और आरयंपुत्र; ओर दूसरी प्रकार की पर्नियाँ उनके पुत्रों को दी गई 

१. यह बात मेरे लिए श्री चरणदास चटर्जी ने हू ढकर निकाली 
थी। 
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“दासक' की उपाधि से जानी जाती थीं ।* 

पुत्रन--(१) देवी का पुत्र, महेन्द्र; (२) कारुवाकी का पुत्र, तीचर; 
(३) पद्मावती का पुत्र, कुणाल; (४) काश्मीर अनुक्रमणिका में 
डउल्लिखित जल उक 

पुत्रिया-देवी की पुन्नी, संघमिन्ना; ओर चारुसती, जो नेपाल में 
जा बसी थी । 

दामाद--अग्नि-ब्रह्मा (संघमित्रा का पति) ओर चारुमती का पति 
देवपाल चत्रिय । 

 पोत्र--संघमिन्ना का पुत्र, सुमन; दशरथ; कुणाल का पुत्र सम्प्रति । 


... हक 


१. बूहलर (5. ९. 47, 77 पृष्ठ २७६) का विचार है कि देवी- 
कुमारंकं: पियदसि के पूर्व॑जों की पत्नियों के पुत्र हैं। 


समुद्रगुप्त 
(३३०-३७५ ई०) 


जब कि अशोक शान्ति और अहिंसा का पुजारी था, समुद्रगुप्त इसके 
प्रतिकूल युद्ध ओर आक्रमण के सिद्धान्त का प्रतिनिधि था । अशोक को 
युद्ध में पाई हुई विजय से छुणा थी, किन्तु समुद्वगुप्त को उसोकी 
लालसा थी । वह आरम्भ से ही समस्त देश को अपने अधीन करके 
चक्रवर्ती राजा बनने के प्राचीन ज्ञत्रिय आदर्श से प्रेरित था। क्षत्रिय 
राजाओं के इस दुराग्रही आदर्श के अनुवर्तन में समुद्गगुप्त ने दिग्विजय 
की एक समुचित योजना बनाई ओर इस हद तक उसे कार्यान्वित किया 
कि उसे भारतीय नेपोलियन कहा जाना उचित ही है । 

अशोक की तरह समुद्गगुप्त ने भी अपने कृत्यों का विचरण खिख 
छोड़ा था । युद्ध और हिंसा में उसकी अनेकों विजरयों का विवरण उसी 
स्तम्भ पर अंकित है जिस पर॑कि अशोक की शान्ति ओर घर्मनिष्ठा- 
सम्बन्धी विजरयों का बृत्तान्त अंकित है । सम्राद्‌ ससमुद्रगुप्त ने अपने 
दरबारी कवि दरिषेण द्वारा संस्क्रत भाषा में, पद्य ओर गद्य दोनों में, 
अपना ऐसा गुण-गान करवाया जिसमें उसकी सामरिकता की समस्त 
विजयों और कौर्तियों का उल्लेख हे । 

उपयुक्त लेख में समुद्गगरुप्त को ग्ठतक कहा गया है, अतः उसकी 
रूत्यु के बाद ही उसके उत्तराधिकारी चन्द्रग॒ुप्त द्वितीय ने यह खेख 
अंकित करवाया था । इस लेख में समुद्रगुप्त को बार-बार “एक लि््छुवि 
की पुत्री का पुत्र” कहा गया है। हमें यह भी पता चलता है कि उसके 
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पिता ने उसके अन्य भाइयों की अपेक्षा उसकी श्रष्ठतर योग्यता के कारण 
ही उसे सिंहासन के लिए चुना था। उसके कुछ गुणों का उल्लेख 
डपयुं कत लेख में इस प्रकार किया गया है: “बह विभिन्‍न प्रकार के 
सैकड़ों युद्ध लड़ने में प्रवीण था, जिसका एक-सात्र सहायक डसकी 
अपनी भुजाओं का बल था; जिसका सुन्दर शरीर फरसा, बरी, बल्लम, 
तीर, तलवार, ल्ौहवाण ओर अन्य अनेक शस्त्नास्त्रों के धावों से 
सुसज्जित था ।? सेकड़ों युद्धों के उस सूरंमा ने लगातार दो-तीन वर्ष 
तक उस युग की पाथिव कठिनाइयों के बीच भारत के समस्त भागों में 
अपने विजयी अभियान द्वारा अपनी प्रभुसत्ता मनवा ली थी । 

प्रथमतः उसने “'दक्षिणा पथ' के. कई राजाओं को जेसे कि “कोशल 
के मद्देन्द्र (महानदी की घाटी में); महाकान्तारा के व्याप्न राज (डस वन 
प्रदेश का राजा जो आज़ भी प्राचीन वनस्थली-जेसा ही है ओर जिसका 
क्षेत्र उड़ीसा की रिया सतों व मध्य प्रदेश के अधिक पिछड़े हुए भागों में है); 
पिश्टपुर के मद्देन्द्र (आधुनिक पिथापुरम ); कोहरा (गंजम जिला) के स्वामी- 

दत्त; कोराल (कोल्ले रू मील) के मंटराज; वेंगी के हस्तिवसन; कांची 

१. जोब्यू-दुश्नेइल ने अपनी एशेंट हिस्ट्री श्राफ दि दकन' में (पृष्ठ 
प्र८०६१) फ्लीट द्वारा किये गए इन अनुमानों का घोर विरोध किया है 
और इस बात पर जोर दिया है कि समुद्रगुप्त की विजयें केवल दकन के 
पूर्वी तट तक ही सीमित थीं और उसने न तो दकन के दक्षिण का कोई 
भाग जीता था, न पर्चिम का। इस आधार पर उसने शिला-्लेख में 
उल्लिखित कौराल को कोराला राज्य बताया है। 

२. पललवों के बारे में अपनी पुस्तक में (पृष्ठ १४, १५) जोव्यू 
दुश्नेइल ने यह सिद्ध किया है कि चूंकि पल्‍लवों का राज्य कृष्णा नदी तक 
फुला हुआ था इसलिए समुद्रगुप्त के लिए यह आवश्यक नहीं था कि वह 
उनके राजा विष्णुगोप से उसकी राजधानी काञ्ची में जाकर लड़ता। 
इन दोनों राजाओं की टवकर कृष्णा नदी के तट पर या उससे कुछ उत्तर 
की शोर हुई होगी । इस प्रकार इस दृष्टिकोण के अनुसार समुद्रगुप्त की 


के 


 श्श् ; 


के विष्णुगोप; पत्वक्करे" के उग्रसेन (नेलोर अथवा पाल्घाट जिला); 
ट्रण्डपल्ल (खान देश)" के दुमन; अवमुक्‍्त के नीलराज; देवराष्ट्र 
(महाराष्ट्र) के कुबेर; कुस्थल्पुर के घनंजय ओर अन्य राजाओं को 
अपने अधीन करके मुक्ति दिलाई ।” 

तदुपरान्त उसने “आर्यावत और उत्तरा पथ के “रुद्देव, मतित्न, 
नागदृत्त, चन्द्रव्मन, गणपति-नाग, नागसेन, अच्युत, नन्दिन, बलवसन 
आदि” अपने पढ़ोसी राजाओं को 'समूत्व नष्ट' करके अपने साम्राज्य का 
विस्तार किया । डपयु कत नामों में केवल गणपति-नाग को ही उस 
राजा के रूप में जाना जा सका द्वे जिसकी राजधानी पद्मावती अथवा 
नरवार में थी, और यह नगर आज भी ग्वालियर राज्य में स्थित है । 

तृतीयठः उसने “चवन-देश” (फ्लीट के अनुसार मध्य भारत) के 
समस्त राजाओं को दासों (सचमुच अपने नौकरों, 'परिचारकों”) के स्तर 
पर पहुँचा दिया । 
विजय का क्षेत्र बहुत कम हो जाता है। 

१. जोब्यू दृब्नेइल के मतानुसार अ्रनेक पल्‍लव ताम्रलेखों में 
उल्लिखित कृष्णा नदी के दक्षिण की ओर एक राजधाती । (जनेल श्राफ़ 
दि रायल एश्ियादिक सोसाइटी, १९०२५, पृष्ठ २६) 

२. जोव्यू दुश्नेइल के मतानुसार गंजाम जिले में चिकाकोल के 
निकट स्थित एरण्डपलि नामक नगर, जिसका उल्लेख देवेंद्रवर्मन के 
सिद्धान्तम्‌ लेखों में मिलता है । (/29- 700. खण्ड १३, पृष्ठ २१२) 

३. जोव्यू दूब्व इल के मतानुसार (ऐंशेंट हिस्द्री, पृष्ठ ६०) वर्तमान 
विद्यखापटनमू जिले में स्थित एक पुराना प्रान्त । विशाखापटनमू जिले 
में कासिमकोट नामक स्थान पर १६०८-६& में पाई गई ताम्र-पट्टिकाग्रों 
में इस बात का उल्लेख मिलता है कि पूर्वी चालुक्य राज्य के राजा 
भीम प्रथम ने एलमड्च (झ्राधुनिक यल्ल-मंचिलि) कलिंग देश में स्थित, 
जो देवराष्ट्र नामक प्रान्त का एक भाग था, एक गाँव दान में दिया था । 
(१६०८-& की मद्रास एपिग्राफ़ो रिपोर्ट, संख्या ५६) | 


११६ : 


चतुरथतः पूषचे ओर पश्चिम के सभी सीमान्‍्त राज्यों को “कर देने, 
आ्राज्ञा-पालन करने ओर श्रद्धांजलि अर्पित करने”? के ल्लिए बाध्य करके 
उसने उन्हें अपने अधीन कर लिया | पूब के ये राज्य निम्नलिखित थे : 
समतट (गंगा और बह्मपुन्न का डेल्टा), कामरूप (आसाम), दवाक (बोगरा, 
दिनाजपुर और राजशाही के आधुनिक जिले), कतृ पुरा (कुमाऊँ, अल- 
मोड़ा, गढ़वाल, काँगड़ा), नेपाल ओर अन्य देश । पश्चिम के निम्नलिखित 
राज्य राजतन्त्र न थे, बल्कि जनतन्त्र थे : “मालव, आजु नायन, योधेय, 
मादक, अमीर, प्रा न, सनकानीक, काक, खरपरिक आदि ।” . 

इन सब विजयों के फलस्वरूप “संसार में समुद्रगुप्त से टक्कर 
लेने वाला उसके समान शक्तिशाली कोई दूसरा न था ४” समुद्रगुप्त ने 
“पृथ्वी के समस्त राजाओं को पराजित करके उनका प्रभुत्व हर लिया 
था ।” (एराण शिला-लेख) 

उसकी विस्तृत विजयों की अनिवायतः कई श्रेणियाँ थीं। उपयु क्त 
शिला-लेख के अनुसार (१) कुछ ऐसे राजा थे जो मार डाले गए थे 
ओर जिनके राज्य संसुद्गगुप्त के साम्राज्य में मिला लिये गए थे; (२) 
वे राजा जिन्हें परास्त करके उसने बन्दी बना लिया था और फिर उन्हें 
मुक्त करके अपने अधीन राजाओं के रूप में रखा था; (३) वे सीमान्त 
राज्य, राजतन्त ओर जनतन्त्र जिन्होंने समुद्रगप्त की विजय को 
अवश्यम्भावी समककर पहले से ही उसके अधीन बन जाना और उसे 
व्यक्तिगत श्रद्धांजलि भेंट करना उचित समझा था । 

किन्तु समुद्रगुप्त निष्ठुर आक्रमणकारी न था बल्कि एक सहृदय 
विजेता था जो पराजित शत्रुओं के साथ डदारता का व्यवहार करता 
था । “उसकी कीतिं, जो सारे संसार में व्याप्त है, उन राज-परिवारों के 
शुनरुत्थान के कारण है जिन्हें उसने पराजित करके प्रभुत्वदीन बना 
दिया था |? 

इस प्रकार समुद्गगुप्त ने अपने-आपको एक विशाल साम्राज्य का 
सस्‍्वासी बना लिया जो कि पूव में अक्मपुत्र से लेकर दक्षिण में नमंदा तक 


और उत्तर में हिमालय और काश्मीर तक फेला हुआ था। किन्तु 
उसके प्रत्यक्ष प्रसुत्व और अधिकार के क्षेत्र से उसके प्रभाव ओर 
आधिपत्य तथा उमप्तके अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धों का क्षेत्र कहीं अधिक 
विस्तीण था । हमें एक चीनी इतिहासकार से पता चलता है कि लंका 
के राजा मेघवर्मन (सन्‌ ३९४२-७६ ई०) ने दो भिक्षुओं को, जिनमें से 
एक स्वयं उसका अपना भाई था, बोध गया भेजा था ताकि वे बोधि 
बृत्त के पूंव की ओर स्थित अशोक के सठ के दुशन करके रत्न-जटित 
सिंहासन पर श्रद्धांजलि अर्पित कर सके । विशेष सौजन्य प्राप्त न करके 
लोटे हुए उन भिक्ुओं ने अपने राजा से भारत की यात्रा करने वाली 
अपनी प्रजा के लिए ठहरने आदि का उचित प्रबन्ध करने के लिए 
कहा | अतः लंका के राजा नेः रत्नों तथा अन्य बहुमूल्य उपहारों के 
साथ, जिनके लिए लंका प्रसिद्ध था, अपने दूतों को भारतीय सम्राट 
के पास भेजा जिसने तुरन्त ही उन्हें बोधिवृत्त के निकट एक मठ 
बनाने की अनुमति दे दी । लंका के राजा ने तीन मंजिल का एक सठ 
बनवाया जिसके चारों ओर ३० या ४० फुट ऊँची दीवार थी और 
जिसमें छुः बड़े कमरे तथा तीन मीनारें थीं। यह मठ अन्दर से चित्रों 
से सुसज्जित था और उसमें सोने-चाँदी की बनी हुईं तथा रंग-बिरंगे 
रत्नों से जटित बुद्ध की एक मूर्ति थी । युवान च्वांग ने इस सठ का नाम 
महाबोधि संघाराम बताया है जिसमें उसने “१००० भिक्ुओं को, जो कि 
सभी महायान और स्थविर विचार-धारा के थे” रहते देखा था (वाद 
47, १३६) । अ्रतः लंका का राजा समुद्रगुप्त से मेन्नी स्थापित करने के 
लिए उत्सुक था। लंकाराज द्वारा बहुमूल्य उपहारों सहित भेजे हुए 
दूतों का ही उल्लेख संभवतः उपयु कक्‍त शिला-लेख में इस प्रकार हआा 
है--..“सिंहल तथा द्वीपों की जनता के डपहार आए ।” 

उत्तर-पश्चिम में समुद्दयुप्त का प्रभाव बहुत दूर तक फ्रेल चुका 
था। वहाँ के बहुत-से राजा निश्चय ही उससे युद्ध में पराजित हो 
चुके होंगे, क्योंकि वे उसके कृपा-पान्न बनने के बहुत इच्छुक प्रतीत होते 


शेप: 


थे । उनके द्वारा समुद्रयुप्त का आधिपत्य स्वीकार किये जाने का डपयु कत 
शिक्षा-लेख में इस प्रकार उल्लेख किया गया है--“आत्म-बलिदान, 
कुमारियों को दान और अपने राज्यों पर शासन करने के स्वीक्ृति-पत्नों 
की याचनाओं में उसके उस भुजा-बल का परिचय मिलता है जिसके 
द्वारा उसने समस्त संसार को एक सूत्न में बाँध दिया था।” (एलन- 
कृत 'केटलॉग ऑफ़ इरिडियन क्वायन्स', ए० २४) और इस प्रकार की 
श्रद्धांजलि अर्पित करने वालों को “देवपुन्न, षाही, षाहानुषाही, शक 
और मुरुण्ड” कहा जाता था । इन नामों में से प्रथम तीन उपाधियाँ हैं 
ओर बाकी दोनों जातियों के नाम हैं। ये उपाधियाँ आरम्भ में 
कनिष्क, हुविष्क और वासुदेव नामक महान्‌ कुशान-सन्ना्ों ने अंगी- 
कार की थीं। तृतीय और चतुर्थ शवाब्दी तक कुशान साम्नाज्य कई छोटे 
राज्यों में विभक्त हो चुका था जिनके शासकों ने अपने पदों के अलु- 
सार इन उपाधियों को अपना लिया था। किंदारा कुशान नामक 
कुशान जाति की एक शाखा ने शाही” उपाधि अपनाईं थी । 'पाही- 
पाहानुषाही' अ्रधिपति अथवा राजाओं के राजा के लिए इरानी उपाधि 
थी, जो कि भारत के बाहर किसी महान्‌ सनम्नाट्‌ के लिए भ्रयुक्त की 
गईं थी, और विनसेन्ट स्मिथ के अचुसार यह्द महान्‌ राजा सासानी 
सम्नाट्‌ सपोर द्वितीय था, जिसने इस उपाधि को अपनाया था। किन्तु 
ऐल्वन के अनुसार यह महान्‌ राजा कुशान जाति का था “जिसका 
साम्राज्य भारतीय सीमा से लेकर ऑॉक्सस तक फेला हुआ था” क्योंकि 
“गुप्त और सासानी साम्राज्यों के बीच किसी भी प्रकार के सम्पक का 
प्रमाण नहीं. मिलता, जबकि हम जानते हैं कि इन दोनों साम्राज्यों के 
बीच एक भ्रत्प शक्तिशाली साम्राज्य भी था।” यह कहना कठिन है 
कि 'दैवपुत्र” उपाधि किसके लिए प्रयुक्त की गईं थी जो कि उस चीनी 
शाही उपाधि के तुल्य है जिसका अर्थ 'स्वगंपुत्र” होता है, ओर यह 
उपाधि कुशान सम्रार्टों ने चोनियों से प्राप्त की थी जिस प्रकार की 
. “ाहाजुषाही” नामक उपाधि बेंक्टरिया ओर भारत के सीथियन शासक 


ड्ल 
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से प्राप्त की गईं थी। केनेडी के मतानुसार चीनी इतिहासकारों ने 
भारत का देवपुन्नर पंजाब के किसी शासक के लिए कहा होगा, 
जिसका देश, उनके अनुसार, हाथियों के लिए प्रसिद्ध था। (उपरोक्त ० 
हुड५7) 

शकों में सौराष्ट्र के पश्चिमी क्षन्नपों को भी शामित्र किया जा 
सकता है, जिनकी सीमाओं तक समुद्गश॒ुप्त ने अपना साम्राज्य बढ़ाकर 
अपने पुत्र द्वारा उनके जीत लेने का रास्ता बना दिया था । किन्तु उत्तर 
में अन्य शक भी थे जिन्होंने “कुशानों जेसे सिक्के जारी किये थे और 
बेसे ही समुद्गुप्त के भी सिषके थे” (उपरोक्त, ४० हएए+)) और 
सम्भवतः इन्हीं शकों का उपयु वत शि्ना-लेख में उल्लेख हुआ हे। 

“चू कि समुद्रयुप्त के सिक्कों पर पंजाब के कुशान राजाओं का 
बहुत प्रभाव था और काइुल के कुशान राजाओं का बिलकुल प्रभाव नहीं 
था, इसलिए यह प्रमाणित होता है कि समुद्गग॒ुप्त के शस्त्र इतनी दूर 
तक नहीं पहुँचे थे ।? (उपरोक्त) 

मुरुण्ड भारत पर शासन करने वाली उन जातियों में से थे जिनकी 
उत्पत्ति विदेशीय थी और पुराणों में जिनका मास शक, यचन ओर 
तुखारों के साथ आता है। कुछ जेन अंथों में एक मुरुस्डराज का उल्लेख 
मिलता है, जो कि कान्यकुब्ज का शासक और पाटलपुनत्र का निवासी था, 
जबकि संभवतः तोलेमी के अनुसार (७77, २, १४) गंगा के बाएँ तट 
पर रहने वाली जाति को मुरुण्ड कहा गया है। तृतीय शताब्दी का 
एक चीनी अभिलेख मिलता है, जिसमें भारत के एक प्रदेश के राजा का 
नास सिश्लोन-लून (उपरोगत, झझांडज) बताया गया है। अतः गुप्त 
साम्राज्य संभवतः मुरुण्डों के खण्डहरों पर बना था। 

अतः समुद्रश॒प्त का आधिपत्य लंका से लेकर देवपुत्रों के देश, शक्ों, 
के प॑ जाब, गंधार के षाही कुशान और काबुल के षाह्यानुषाहियों के: 
राज्यों को अपनी लपेट में लेता हुआ आक्सस तक फेला हुआ था । 

समुद्रगुप्त ने अश्वमेध यज्ञ की उस अ्था को पुनः आरम्भ करके 
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अपने आधिपत्यथ की विधिवत्‌ घोषणा की जो कि शुग सम्राट पृष्यगुप्त 
के पश्चाव्‌ ४०० वर्ष तक सम्पूर्णतः स्थगित थी, क्योंकि उसके बाद 
भारत में ऐसा कोई भी शासक न हुआ था जिसने सम्राट का पद पाया 
हो और जो अश्वमेध यज्ञ करने के योग्य हो । इस अवसर पर बनाई 
गईं कुछ स्वर्ण-मुदाएं आज भी मिलती हैं जो कि ब्राह्मणों को दान देने 
के लिए बनाई गईं थीं । इन मुद्राओं में यज्ञ के घोड़े का चित्र हे ओर 
साथ में लिखा है--“अदटूट पराक्रम वाले सहाराजाधिराज ने प्रथ्वी पर 
विजय प्राप्त करके अब रुवर्ग पर विजय ग्आप्त की है (यज्ञ आदि द्वारा) ।” 
इन सिक्‍कों के दूसरी तरफ रानी का चित्र है और उस पर लिखा दे 
अश्वसेध पराक्रमः ।! इस अश्वमेध यज्ञ का पत्थर की उस घोड़े की 
मूर्ति से भी पता चलता है जो कि अवध में मिल्ली है ओर अब लखनऊ 
के संग्रहालय में है। इस पर प्राकृत भाषा में निम्नलिखित अपूर्ण कथन 
लिखा है--दृगुत्तस्स देयधम्म! 
समुद्रगुप्त के इतिहास का पता बहुत-कुछ उसकी अपनी मुद्राओं 
से मिलता है जिनमें 'दी गईं सूचनाएँ शिलालेखों में दी गई सूचनाओं से 
बहुत-कुछ मिलती हैं। समुद्रयुप्त की विभिन्‍न प्रकार की मुद्गाएँ 
निम्नलिखित हें--(१) पताका, (२) घजुर्घारी, (३) फरसाधारी, (४) 
चन्द्रगुप्त प्रथम, (१) काच, (६) सिंह, (७) गायक और (८) अश्व- 
मेघ | (६) ओर (७) के अतिरिक्त अन्य सब अकार की मुद्राओं पर 
समुद्गग्रप्त की विजय तथा उसकी प्रभ्नुसत्ता का उल्लेख है । प्रथम 
अकार की मुद्रा के अलग-अलग सिक्‍कों पर लिखित अंशों को मिलाकर 
पढ़ने से निम्नलिखित वाक्य मिल पाया है--“समरशतबविततविजयों 
जितरिपुर अजितो दिव॑ जयति”---जिसका अथ हैं कि “वह अपराजित 
जिसने सेकढ़ों युद्ध जीते हैं, अपने शत्रुओं पर विजय प्राप्त करके अब 
“सवग पर विजय प्राप्त कर रहा है।” द्वितीय प्रकार की मुद्रा पर ये 
शब्द्‌ अंकित हैं-“अप्रतिरथ विजित्य क्षितिमर्‌ सुचरितेर दिवं जयति” 
/जिसका अर्थ है कि “पृथ्वों पर विजय प्राप्त करके भ्रपराजित सम्राट अपने 
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सुक्ृत्यों से स्वर्ग पर दिजय प्राप्त कर रहा हैं? (सम्भवतः यज्ञादि द्वारा, 
किन्तु अश्वमेध द्वारा नहीं; क्योंकि इस प्रकार के सिक्के अश्वमेघ प्रकार 
के सिक्‍कों से पहले के चने हुए मालूम होते हैं)। तृतीय अकार की 
अर्थात्‌ फरसे वाली मुद्रा पर निम्नलिखित शब्द अंकित हैं, जो कि 
किसी एक पूरे सिक्के पर नहीं मिलते--“कृतान्तपरशुर जयति-अजित- 
राजजैताजितः:”--जिसका अर्थ है “क्ृतान्त का फरसा धारण करने 
चाला अपराजित राजाओं पर विजय प्राप्त करने वाला अजेय चिजेत! 
विजयी है ।” यहाँ उसे यम के तुल्य बताया गया है, जिसकी शक्ति 
अग्रतिहत है । इलाहाबाद ओर इराण शिला-लेखों में उसे क्रोध में अंतक 
(जो कि यस का एक अन्‍य नाम है) के तुल्य बताया गया है । काच 
प्रकार की मुद्दा में लिखा दै--/काचों गास अवजित्य दिव॑ कर्ममीर 
उत्तमेर जयति” अर्थात्‌ “काच पृथ्बची पर विजय प्राप्त करके अपने उच्चतम 
कृत्यों से स्वर्ग पर विजय प्राप्त कर रहा है” जब कि इसी सिक्‍के के 
दूसरी ओर लिखा है--“सर्वराजोच्छेता” अर्थात्‌ “समस्त राजाओं का 
संहार करने वाला ।?? हु 

अतः यह स्पष्ट हे कि ये तरह-तरह के सिक्के उसकी विजय 
योजना की पूर्ति के बाद ही जारी किये गए थे। यह उन सिक्‍तकों पर 
अंकित शब्दों से ही नहीं बढ्कि उनकी बनावट से भी सालूम होता है। 
मुद्दा-शास्त्रियों के अनुसार अथस पाँच प्रकार के सिवके कुशान सिक्कों 
पर आधारित थे जिनके निम्नलिखित अंग समुद्वगुप्त की मुद्दाओं में भी 
मिलते हें--(१) सम्राट के नाम का ऊपर से नीचे की ओर लिखा 
जाना जैसा कि प्रथम भकार की सुद्ा में मिलता है; (२) मुद्दा की 
दूसरी ओर सिंहासन के पष्ठभाग का निरथंक चित्र जो कि कुशान 
सिक्‍कों की नकल दे जिनमें दूसरी तरफ एक ऊँचे सिंहासन पर देवी 
अरदोच्ो (37. 0>7?0) का चित्र होता था और (३) राजा का थोड़े 
बहुत अन्तर के साथ कुशान वेश-भूषा में दिखाया जाना । अतः समुद्रय॒घ्त 
ने उत्तरकालीन कुशान राजाओं पर अपना आंधिपत्य जमाकर ही उनके 
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सिक्कों के आधार पर अपने सिक्के बनाये थे। उसने बाद में अन्य 
प्रकार के सिक्के भी जारी किये थे, जिनमें उसकी अपनी सोलिकता ओर 
कुशान प्रभाव से उसके स्वतन्त्र हो जाने का परिचय मिलता है | सिंह 
और गायक प्रकार की सुद्राओं में सम्राट. को वेश-भूषा भी कुशान अभाव 
से मुक्त है “अलंकारों के अतिरिक्त कमर तक उसका शरीर नग्न है; 
कई सिक्‍कों में कुशानों-जेसो नुकरीली टोपी को जगह एक चुस्त टोपी 
पहने हुए राजा को दिखाया गया है; ओर कई सिक्कों में तो उसे पूर्णतः 
नंगे सिर दिखाया है,” जब कि उन सिक्‍कों की दूसरी तरफ लक्ष्मी देवी 
को देशी वेश-मूषा में, न कि देवी अरदोक्षो कौ भाँति दिखाया गया है। 

किन्तु समुद्रगुप्त अपने पराक्रम के कारण ही नहीं बह्कि मान व- 
कल्याणु-सम्बन्धी कार्यों में अपनी प्रवीणता तथा अपनी साहित्यिक एवं 
कलात्मक क्ृतियों के लिए भी प्रसिद्ध था। इस कथन का यथोंचित 
प्रसाण उसके शिला-लेखों ओह उसको मुद्राओं से मिलता है। इलाहा- 
बाद स्तम्भ-लेख में बताया गया है कि शास्त्रों में वह कितना निपुण था 
(वीं पंक्ति शास्त्र-तत्तत-आथभरत्तः, १४वीं और ३०वीं पंक्तियाँ); कि 
स्वयं विद्वान होने के कारण डसे विद्वानों के साथ उठना-बेठना कितना 
रुचिकर प्रतीत होता था (९४वीं पक्ति)। किन्तु उसका ज्ञान धम ग्रन्थों 
वक ही सीमित न था। वह कवियों में श्रष्ठ था (कविराज, २७वीं पक्ति) 
ओर उसकी “विभिन्‍न काव्य-कृतियाँ विद्वानों की आजोबिका के लिए 
पर्याप्त थीं? (२७वीं पंक्ति) जिनके कारण उसे कोर्ति का साम्राज्य प्राप्त 
हो गया था) (कीतिराज्यम्‌ भुनक्ति, छुठी पंक्ति)। वह “उस सच्ची 
कविता” में दक्ष था जो कि “कवियों की सानसिक शक्ति को स्वतः 
 अस्फुटित करती हैं?” (१६वीं पंक्ति)। “उसकी कुशाग्र और सुसंस्क्रत 
बुद्धि ने इन्द्र के गुरु कश्यप तक को लजा दिया था” (र७वीं पंक्ति) । 
कविता के अतिरिक्त संगीत-कला में भी वह प्रवीण था | उसने “अपनी 
गायन-कला तथा संगीत-विद्या द्वारा नारद को भी लजा दिया था” 
(गान्धव-लबित : २७वीं पंक्ति) । गायक के चित्र वाले सिक्कों में समुद्र - 
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गुप्त को एक ऊँची पीठ वाले आखन पर पालथी मारकर बेंडे हुए 
दिखाया गया है। वह कटिवस्त्र, चुस्त टोपी, हार, कर्णफूल ओर बाजू- 
बन्द पहने हुए है और अपने घुटनों पर रखी हुईं वीणा बजा रहा है 
ओर उसके सिंहासन के नीचे पादासन है। कई सिक्‍कों में उसे नंगे 
सिर और ज्यादा आराम से बेठा हुआ दिखाया गया है । 

कविता और संगीत की कोमल कलाओं में रुचि रखने के साथ ही 
युद्ध की कठोर कला में भी वह निषुण था। उसने अपनी कई मुद्राओं 
पर अपने-आपको एक घुनर्थारी के रूप में चित्रित किया है (ऊपर 
डल्लिखित दूसरी प्रकार के), उसके बाएँ हाथ में घनुष है और दाहिने 
हाथ में बाण, जिसका सिरा जमीन पर है। अन्य कई सिक्कों पर वह 
एक अजेय शिकारी के रूप में चित्रित है जिनमें उसे “ब्याप्र-पराक्रम” की 
उपाधि दी गई है; इन सिक्कों की दूसरी ओर उसे एक सिंह को कुचलते 
हुए दिखाया गया है । केवल एक कठिवस्त्न, पगडढ़ी और कुछ अलंकार 
पहने हुए वह सचमुच पराक्रम का सजीव चित्र है । 

वह अपने शत्रुओं के प्रति निष्ठुर किन्तु अपनी प्रजा के प्रति दयालु 
था। उसके लोह-कवच के भीतर सदा एक मानवीय हृदय धड़कता 
रहता था। उपयु क्त शिला-लेख में कहा गया है कि “किस प्रकार उस 
दयावान्‌ का कोमल हृदय था, जिसे केवल श्रद्धा ओर अभिवादन द्वारा 
जीता जा सकता था (२४वीं पंक्ति)। परास्त शत्रु को सदा क्षमा करने 
वाला वह सम्राट्‌ “अपने भ्रुजा-बल द्वारा जीते हुए राजाओं को उनकी 
सम्पत्ति पुनः प्राप्त कराने के लिए अपने पदाधिकारी नियुक्त किया करता 
था” (२६वीं पंक्ति) । अपनी प्रजा के लिए वह “दया का साक्षात्‌ देवता 
था, और निरीह, दरिद्र, असहाय तथा रुग्ण व्यक्तियों की सहायतार्थ 
उसका मस्तिष्क सदा व्यस्त रहता था।” (उपरोक्त) उसे "सेकड़ों 
हज़ारों गायों का दान करने वाला” भी कहा गया है (२शवीं पंक्ति) 
इराण लेख में उसके सुवर्ण-दान का भी उल्लेख हैं, जो कि उसने प्रत्यक्षतः 
अश्वमेध यज्ञ के अवसर पर किया था । 
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उसके उत्तराधिकारियों के कुछ शिल्ा-लेखों से (जेसे कि कुमारगुप्त 
ओर स्कन्दगुप्त के विलसड, बिहार और सितारी के स्तम्भ-लेख तथा 
गया का ताम्र-लेख, जो कि स्वयं समुद्गगुप्त का बताया जाता है) उसके 
व्यक्तिगत जीवन का भी कुछ विवरण प्राप्त हो पाया है। उसके पितामह के 
पिता का नाम गुप्त, पितामह का नास घटोत्कच, पिता का नास चन्द्रगुप्त, 
माता का नाम कुमारदेवी, जो कि लिच्छुवि राज-कन्या थी, तथा पत्नी 
का नास महादेवी दत्तदेवी था। अ्रश्वमेध वाल्ली उसकी सुद्राओं पर 
उसकी महारानी (महिषी) का चित्र अंकित है पर उसका नाम नहीं 
दिया गया है। वह ढीले-ढाले वस्त्र पहने हुए आभूषणों से सुसज्जित है 
और उसके दाहिने हाथ में एक चेंवर हैं । चन्द्रगुप्त के चित्र वाली मुद्गाओं 
में उसके माता-पिता दोनों का चित्र है; पिता हाथ में एक चन्द्राकार 
पताका लिये हुए हैं ओर साता को एक अंगूठी अथवा हार दे रहे हैं। 
पिता एक चुस्त कोट, पजामा और पणगढ़ी, कर्णफूल और बाजूबन्द पहने हुए 
हैं जब कि उनकी पत्नी कर्णफूल, हार, बाजूबन्द तथा सिर पर एक चुस्त 
कपड़ा और बाकी ढीले-ढाले वस्त्र पहने हुए है। 
यह देखने लायक बात दे कि उपयु कत शिला-लेखों में उसके कृत्यों 
का उल्लेख करके उसके नाम के आगे कई प्रचलित विशेषण लगाये गए 
हैं जेसे कि-- समस्त राजाओं का उपसंहारक, संसार में जिसका कोई 
प्रतिदवन्दी नहीं, जिसकी कीति चारों सागरों तक व्याप्त थी, जो कि 
धनद्‌, वरुण, इन्द्र ओर अन्तक के तुल्य था, जो कि स्वयं कृतान्त का 
परशु धारण करने वाला, न्‍्यायोचित रूप से प्राप्त की हुईं अपनी सम्पदा 
में से अनेक गाएँ तथा कोटि-कोटि स्वण-मुद्राएँ दान देने वाला और 
अश्वयमेध यज्ञ की लुप्त प्रथा को पुनः आरम्भ करने वाला ।”? 
उसकी मुद्राओं से हमें उसके धर्म के बारे में भी मालूम होता दे । 
अपने पिता की चन्द्राकार पताका की जगह उसने गरुड़ध्वज को स्थान 
दिया और इस प्रकार विष्छु का वाहन गरुड़ गुप्त सम्राटों का प्रतीक 
बना । इलाहाबाद लेख में हम उत्तर के उन राजाओं का उल्लेख पाते 
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हैं जो कि “गरुड़ मुद्रा वाले राज्य-पत्र प्राप्त करने के लिए उत्सुक थे,” 
आर इस प्रकार गरुड़ समुद्गगुप्त का व्यक्तिगत चिह्न बन चुका था। 
उसके पुत्र और उत्तराधिकारी चन्द्रगुप्त द्वितीय ने अपने-अआपकों भागवत 
कहा है, सम्भवतः वेष्णव होने के कारण । किन्तु उसका वेष्णव धर्म 
उसकी सामरिकता के प्रतिकूल न था, बल्कि 'भंगवद्गीता” में बताये गए 
क्षत्रिय धरम के अनुसार ही था। इस बात का भी प्रसाण मिलता है कि 
वह अपने आरम्भिक जीवन में बोदध गुरु वसुबन्धु द्वारा बोद्ध धम के 
प्रभाव में भी आया था। कवि वामन (लगभग ८०० इह०) ने चन्द्रयुप्त 
के एक ऐसे पुत्र का उल्लेख किया है जिसका नाम चन्द्र॒प्रकाश था ओर 
जो कि विद्वानों का आदर करता था, ओर वासन के अज्ुसार, साहित्यिकों 
की श्रद्धा करने के कारण ही उस नवयुवक राजन्य ने वसुबन्धु को अपना 
मन्‍त्री नियुक्त किया था। यह नवयुवक राजन्य, बहुत सम्भव हे, 
समुद्गगुप्त के अतिरिक्त ओर कोई न था, जिसके कम-से-कम दो नाम 
ओर रहे होंगे, एक काच ओर दूसरा चन्द्प्रकाश। परमाथ-कृत 'वसुबन्धु 
की जीवन कथा' में लिखा है कि अयोध्या के रौजा विक्रमादित्य को, 
जिसका “सांख्य दुशन! की ओर कझुकाव था, वसुबन्धु ने बोंद्ध धर्म कौ 
ओर आकृष्ट किया और उससे कहा कि वह उसे अपने पुत्र बालादित्य 
का शिक्षक नियुक्त कर ले । बालादित्य ने राजा बनने पर वसुबन्धु को 
अयोध्या लाकर उसकी बहुत आवभगत की । चूंकि वसुबन्धु का जीवन 
और रूृत्यु-काल चौथी शताब्दी ईंसवी में बताया जाता है (मेकडोनेल- 
कृत संस्कृत लिटरेचर', पू० ३२९), अतः समुद्गगुप्त का नाम ही बाला- 
दिव्य रहा होगा । गया के ताम्रलेख से भी ज्ञात होता है कि समुद्गगुप्त 
के साम्राज्य में अयोध्या एक प्रमुख नगर था; जिसके लिए कहा गया है 
कि वह “बड़े-बड़े जहाज़ों, हाथियों ओर घोड़ों? से परिपूर्ण था। युआन 
च्वांग ने भी वसुबन्धु को श्रावस्ती के राजा विक्रमादित्य से सम्बन्धित 
बताया है “जिसने भारत को अपने अधीन कर लिया था,” जो कि 
प्रत्यक्षतः समुद्रग॒प्त ही था। अन्त में वसुबन्धु ओर समुद्गगुप्त की तिथियाँ 
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भी सिलती हैं (विनसेश्ट स्मिथ-कृत अर्ली हिस्द्री', ए० ३२८ तथा 
डसके आगे के पृष्ठ) । सम्भवतः वसुबन्धु के सम्पक के कारण ही समुद्र 
गुप्त में वह उदारता आईं थी जिसके फलस्वरूप उसने लंका के बोद्ध 
राजा का अपने देश से आने वाले यात्रियों के लिए बोध-गया में एक 
मठ बनवाने का प्रस्ताव सहर्ष स्वीकार कर लिया था, जिसका उल्लेख 
पहले हो चुका है । 


ह्षं 
(६०६--६४७ ई०) 


हुए में समुद्गुप्त और अशोक दोनों के ही कुछ गुण मिलते हैं। 
विभिन्‍न दिशाओं में अपनी पूर्ण विजय ह्वारा वह समुद्गगुप्त के सामरिक 
आदर्शों की याद दिलाता है। उसने सवप्रथम सम्राट का पद प्राप्त किया 
ओर देश के इतिहास को वह एकता ग्रदान की, जो कि स्थानीय इतिहासों 
में खोकर रह गईं थी। ओर फिर अपने साम्राज्य में समस्त युद्धों का अन्त 
करके और अपने प्राधिकार की बलिष्ठ भुजा से उसे राजनीतिक एकता 
प्रदान कर वह अशोक की तरह ही शान्ति के कार्यों में, देश के भोतिक 
और नेतिक हिंतों की वृद्धि मे, ओर उसके सांस्कृतिक व्यक्तित्व तथा 
उसकी भहत्ता का विकास करने में संलग्न हो गया । 

हु के युद्ध अकारण आ्राक्रमणकारी न थे, बल्कि प्रतिहिंसा की 
भावना से प्रेरित हुए थे। उस समय भारत की राजनीतिक स्थिति 
असंतुलित हो चुकी थी। गुप्त साम्राज्य के पतन के बाद अनेक छोटे 
राज्य उदय हो गए थे ओर जिनकी पारस्परिक फूट के कारण उत्तर से 
हुणों के आक्रमण पुनः होने लगे थे। उस स्थिति में एक ऐसा राजा 
चाहिए था, जो कि ज्षत्रियों के प्राचीन आदश को निभाकर सरे देश को 
एक प्राधिकार के छुत्र के नीचे ला सके । हष के पिता, स्थार्वीश्वर के 
राजा प्रभाकरवधन ने इस आदश को बहुत-कुछ प्राप्त कर लिया था; 
सिन्धु प्रदेश ओर गंधार के हुए राजाओं तथा गुजरात और मालवा के 
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अराजक लाटों (बाण-कृत हुए -चरित", १३३) से अपना लोहा मनवा- 
कर उसने 'प्रवापशील” की उपाधि प्राप्त कर ली थी। किन्तु हूणों 
के साथ संघ करते हुए उसका देहान्त हो गया, जिनके विरुद्ध उसने 
राजकुमार राज्यवधन को एक बहुत बड़ी सेना ओर वृद्ध सलाहकारों के 
साथ लड़ने के लिए भेजा था। राज्यवर्धन का छोटा भाई हथ भी एक अश्व- 
सेना के साथ उसके पीछे हो लिया और जब वह उत्तरी पहाड़ियों में 
था उसे कुरंगक नासक दूत ने उसके पिता की अस्वस्थता का ससाचार 
दिया, ओर जब वह तुरन्त राजधानी लौटा तो उसने अपने पिता का 
देहान्त होते ओर अपनी माता रानी यशोवती को सती होते देखा 
(१८७) । राजकुमार राज्यवर्धन भी हूणों पर विजय प्राप्त करके लोटे, 
पर अपने मत पिता के लिए उनके आँसू सूख भी न पाए थे कि उन्हें 
अपनी बहन राज्यश्री के विधवा होने का हृदय-विदारक समाचार 
मिला, जिसके पति मोखरिराज ग्रृहवमन की सालवा के राजा ने हत्या 
करके राज्यश्री को कान्यकुब्ज में बन्दी बना रखा था। अतः नये राजा 
राज्यवधेन, अपने भाई “हे की इच्छा न होते हुए भी, उसे राजधानी 
का भार सॉपकर, स्वयं मालवा के हत्यारे राजा से बदला लेने चल पड़े । 
किन्तु सुसीब्तें कमी भी अकेली नहीं आती हैं । राज्यवर्धन के प्रधान 
अश्वाधिकारी कुन्तल ने हे को खबर दी कि मालवा की सेना को 
सुगमता के साथ परास्त करने के बाद, उसके भाई गोड़राज शशंक के 
फंदे में फेसकर मर चुके हैं। अतः ह प्रतिशोध का युद्ध लड़ने के लिए 
बाध्य हो गया । वृद्ध सेनानायक सिंहनाद के नेतृत्व में मन्त्रि-मण्डल ने 
हे को रिक्त सिंहासन पर बेठने के लिए आसमन्त्रित करते हुए सलाह 
दी कि वह न केवल गोड्राज को ही दरड दे, बल्कि उस व्यवस्था को, 
देश में स्थान-स्थान पर छोटे-मोदे युद्ध-रत राजाओं की व्यवस्था को 
ही बष्ट कर दे; जिसमें विश्वास-घात और प्रतिहिंसा उपजती है। ओर 

१. इस अध्याय में हर जगह मैंने इस रचना के कावेल तथा टामस- 
कृत अनुवाद से उद्धरण दिये हैं । द 
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इस प्रकार ह दिग्विजय” के लिए निकल पड़ा, जिसकी घोषणा प्रधान 
सनन्‍्त्री अवन्ति ने की। इसी समय उसका चचेरा भाई भरिड, जो कि 
राज्यवधेन के साथ मालवा-युद्ध में गया था, मालवा की सारी सेना, 
हाथी, घोड़े और खजाने को जीतकर लौटा और उसने खबर दी कि 
राजकुमारी राज्यश्नरी कान्यकुब्ज के बन्दीगृह से निकल्लकर विंध्यवन 
में चली गईं है। अतः हु ने सर्वप्रंथम विंध्यवन की ओर ही कूच 
किया और वनराज व्याप्नकेतु, निर्घात और भूकम्प तथा बौद्ध भिक्त 
दि्वाकरमसित्र की सहायता से अपनी विधवा बहन को ठीक उस समय 
बचा लिया जब कि वह सती होने के लिए अग्नि में प्रवेश करने चाली 
थी। बोद्ध भिकु के प्रभाव से दोनों भाई-बहन बोद्ध धरम की ओर 
आक्ृष्ट हुए, किन्तु हथ ने निर्णय किया कि प्रतिशोध और विजय की 
अपनी प्रतिज्ञा पूरी करने के बाद ही “वे दोनों एक साथ लाल बस्त्र 
धारण करेंगे”? (२८८) । 

४००० हाथियों, २०,००० घुड़सवारों और ९०,००० पैदल सेनिकों 
के साथ वह “पूर्व दिशा में चल पड़ा और उन राज्यों पर आक्रमण 
करके, जिन्होंने उसका आधिपत्य स्वीकार न किया था, लगातार छुः वर्षा 
सक लड़ता रहा और अन्त में पंचभारत उसके अधीन हो गए”, जैसा 
कि युआन च्वांग से हमें ज्ञाव होता है (वाटर्स $, ३७३) । सवाराष्ट्र 
(पंजाब), कान्यकुब्ज, गोड़ (बंगाल), मिथिला और उड़ीसा वे “पंच 
भारत” बताये गए हैं । हर्ष की समस्त विजयों के विवरण नहीं मिलते । 
बाण के अनुसार ऐसा प्रतीत होता है कि सिन्ध ओर एक हिमाच्छादित 
यवतों के देश (सम्भवतः नेपाल) को डसने अपने अधीन किया, जब 
कि आसाम के राजा ने आरम्भ से ही उसका आधिपत्य स्वीकार कर 
लिया था। पश्चिम में उसने वलभि राज्य पर, जिसमें उस समय 
मो-ला-पो भी शामिल था, (पश्चिसी मालवा को युआन च्वांग द्वारा 
दिया हुआ नास) तथा उसके अधीन राज्य आनन्दपुर, को-ता (कच्छ ?) 
ओर सु-ला-चा (सूरत) पर भी विजय प्राप्त की । बल्नभि के राजा 
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ध्र्‌ वसेन द्वितीय अथवा भ्र्‌ वभद्ट (वाटर्स, म,२४७६) ने गुजरराज दुइ 
द्वितीय की शरण ली, जो कि दक्षिण के अधिपति चालुक्यराज पुत्रि- 
केशिन द्वितीय का एक सामन्त था (४, ?. ॥70. शं पृष्ठ १० तथा 
पए0., 07: जय 70); किन्तु बाद में उसे उत्तराधिपति का आधिपत्य 
स्वीकार करना पड़ा, जिससे मेत्री करने के लिए उसने उससे अपनी 
पुत्री का विवाह भी कर दिया। उड़ीसा भी उसके साम्राज्य का एक 
भाग था (लाइफ आफ हू एन सांय, ए० १2५) । नेपाल पर उसकी 
विजय के सम्बन्ध में मतभेद है। उसकी विजय का प्रमुख प्रमाण नेपाली 
असिल्षेखों में उल्लिखित वह संवत्‌ है, जिसके बारे में, इतिहास के 
साथ अन्याय किये बिना ही, कहा जा सकता है कि वह नेपाल की विजय 
के बाद हे के नाम पर आरम्भ हुआ था। सब दिशाओं में उसकी 
विजय सुगमता से होती रही, पर अन्त में दक्षिणाधिपति पुलिकेशिन 
द्वितीय ने, जिसके आधिपत्य से उसने वलमभिराज को निकाल लिया 
था, उसे विन्ध्य ओर रीवा में परास्त कर दिया (फ्लीट-हकृत डाइ- 
नेस्टीज ऑफ द केनेरीज डिस्ट्रिक्ट्स”, प्र० २५० तथा उसके आगे 
के पृष्ठ) । कुछ अभिलेखों में कहा गया है कि “समस्त उत्तरी भारत 
के अधिपति श्री हर्षवर्धन को परास्त करके पुलिकेशिन ने परमेश्वर” 
की उपाधि प्राप्त की” (उपरोक्त) । 

उत्तर में अपना आधिपत्य स्थापित करके हु ने अपनी सेना की 
शान्तिकालीन संस्थापना की, अर्थात्‌ उसे इतना बढ़ा दिया कि साम्राज्य 
के किसी भी राज्य द्वारा अवज्ञा करना सम्पू्तः असम्भव हों। चीनी 
यात्री युआन च्वांग के अनुसार उसकी शान्तिकालीन सेना में ६०,००० 
हाथी और १००,००० घोड़े थे। बाण के अनुसार (६३) ये हाथी 
सम्राट ने उपहार में आप्त किये थे या “डसके अपने हाथियों के क्षेत्र के 
अधिकारियों ने” सम्राट के लिए प्राप्त किये थे । सम्राट के हाथी को, 
: जो कि सम्राट का “खेल-कूद ओर युद्ध में मित्र था”, दर्पशत कहा जाता 
था, और जो कि “उन नदियों को अपने मुख से फिर उंडेलता हुआ 
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प्रतीत होता था जिनका उसने अपने विज़य-पथ पर पान किया था” 
(७४) । सम्राट के घोड़े “वनायु (अरब) आरद्द कम्बोज, भरद्वाज, सिंध 
ओर फारस”-जेसे सुदूर स्थानों से आये थे (७५०)। हण की सेना में 
ऊंट भी थे। इतनी विशाल सामरिक शक्ति के होते हुए यह कोई 
आश्वय की बात नहीं कि “तीस वर्ष वक अस्त्र उठाए बिना ही शान्ति 
के साथ” वह राज्य करता रहा, जेसा कि युआन च्वांग ने कहा था 
(वाटस 77, ३४३) । उसके साम्राज्य के कोने-कोने में उसके प्राधिकार 
को कितना माना जाता था इसका एक उदाहरण निम्नलिखित घटना में 
मिलता है: आसास के राजा ने चीनी यात्री को अपने यहाँ अतिथि के रूप 
में रोक रखा था, जिसे हष ने बुलवाया था । आसाम के राजा ने उत्तर में 
कहलवाया कि हर उसका सिर ले सकता है, पर उसका अतिथि नहीं । हे ने 
तुरन्त उत्तर दिया “तो मुझे आपको अपना सिर भेजने का कष्ट देना होगा” 
और इस प्रकार मामला फोरन तय हो गया । अपने साम्राज्य में शान्ति 
ओर सुब्यवस्था कायम करके हर अशोक की तरह ही साहित्य और संस्कृति 
के कार्यो में तथा सामरिक प्रदर्शनों की जगह भव्य धार्मिक प्रदुशनों और 
सोम्य सजावटों में रहने के लिए स्वतन्त्र हो गया। अपनी विजय-योजना 
पूरा करने के बाद वह अपने वचनानुसार बोद्ध धम की ओर कछुका । उसने 
युआन च्वांग के प्रवचनों के फलस्वरूप, जिससे सर्वप्रथम वह बंगाल में 
स्थित कजुगृह (राजमहल) नामक स्थान में मिला था (वाटस, 7| १८३), 
महायान बौद्ध धम को अंगीकार किया यद्यपि उसके पूवज तांत्रिक 
सम्प्रदाय तथा शिव ओर सूर्य के डपासक थे [बाण १०६, १७०); दृष 
का सोनपत ताम्र मुद्गा-लेख | । 

बोद्ध घम के महायान पंथ की वृद्धि के लिए हु ने कन्नौज में एक 
विशाल धामिक सम्मेलन का आयोजन किया, जिसमें विभिन्‍न भारतीय 
धर्मों के प्रतिपादकों को युआन च्वांग का व्याख्यान सुनने के लिए आसन्त्रित 
किया गया। इस सम्मेलन में भाग लेने के लिए शाही यात्रा आरम्भ 
हुईं जिसमें अनेक हाथी ओर सेनिक साथ थे तथा सम्राद्‌ का मित्र, आसास 


: श्र : 


का राजकुमार भी अपने साथ २०,००० हाथी और ३०,००० जहाज 
लेकर सम्राट के साथ था (जीवनी, पृष्ठ १७२) । सम्मेलन में १८ राजा 
३,००० महायान और हीनयान बोद्ध भिक्, ३,०००ब्राह्मण ओर निम्न न्थ 
तथा नालन्दा मठ से आये हुए १००० बोद्ध विद्वान उपस्थित थे । दो 
पण मरणडर्पों में २००० व्यक्तियों के बेठने का प्रबन्ध था, ओर वहाँ 
भगवान बुद्ध की एक स्वण मूर्ति स्थापित को गई । प्रत्येक दिन सम्राट 
के यात्रा-प्रासाद से भगवान बुद्ध की मूर्ति लिये हुए ३०० हाथियों के 
साथ उत्सव-यात्रा आरम्भ होती जिससे सम्राद ओर कुमार इन्द्र और 
ब्रह्मा के रूप में होते ओर उनके साथ जुलस में अन्य राजा, प्रमुख 
पदाधिकारी, मनन्‍त्री ओ पुजारी भी रहते ओर फिर मूर्ति की पूजा करने 
के पश्चात्‌ सम्मेलन का काय आरम्भ होता । युआन च्यांग ने सभा- 
भवन के बाहर यह सूचना लिखवा रखी थी कि “यदि कोईं डसके एक 
भी शब्द को तक के विरुद्ध सिद्ध कर देगा तो वह अपना सिर कटवाने 
के लिए तेयार है।” पाँच दिन तक सम्मेलन का कार्य बिना किसी 
विध्न-बाधा के होता रहा ओर किसी ने कोई विरोध नहीं किया, पर 
जब सम्राट्‌ को मालूस हुआ कि युआन च्वांग को हत्या करने का षड- 
यन्त्र रचा जा रहा दै तो उसने घोषणा की कि युआन च्वांग को चोर 
पहुँचाने वाले व्यक्ति का सिर काट लिया जायगा, और जो कोई डसके 
विरुद्ध बोलेगा उसकी जीभ काट ली जायगी | इस घोषणा को सुनकर 
युआन च्वांग के विरोधी एक साथ सभा छोड़कर चले आए, ओर फिर 
वाद-विवाद की स्वतन्त्रता का इस प्रकार दमन किये जाने के बाद, वह 
सम्मेलन अद्वारह दिन तक सुगमतापूवक चलता रहा । फल्लतः युआन 
च्वांग को अपना सिर कटवाने को नौबतन आईं, क्‍योंकि उसके 
व्याख्यान की सफल आलोचना करने वाला वहाँ कोई उपस्थित ही न 
था | एक अन्य विवरण के अनुसार वह षड्यन्त्र चीनी यात्री के विरुद्ध 
नहीं बल्कि सम्नाट्‌ के विरुद्ध था। कहा जाता है कि ९०० ब्राह्मणों ने 
समा में सम्राट के ब्यवहार से अप्रसन्‍न होकर सभा-भवन की मीनार 
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में आग लगा दी, और सम्राद्‌ को सार डालने के लिए एक हत्यारे को 
नियुक्त किया । यह कुयोजना असफल रही ओर ब्राह्मण षड्यन्त्रकारियों 
को भारत के सीमान्त पर निर्वासित कर दिया गया। 

ह ने बौछ धर्म की और कई प्रकार से भी सेवा की । वर्ष में एक 
बार बोद भिक्ुओं को आसन्त्रित करके वह उन्हें इककीस दिन तक 
भोजनादि कराता था । वह उन्हें विचार-विनिमय के लिए भी एकत्रित 
करता और उनमें से सर्वोत्तम सिक्षुओं को अपना गुरु बनाकर उनका 
आदर करता जब कि नेतिक दृष्टि से हीन भिज्षुओं को देश से निर्वासित 
कर देता (वाट्स, ! ३४४) । उसने विभिन्‍न स्थानों में बोद धर्मानु- 
यायियों के लिए अनेक आवास भी बनवाए थे। उसने काश्मीर से 
जबरदस्ती भगवान्‌ बुद्ध का दाँत समँगवाया और कन्‍्नोज से पश्चिम की 
ओर स्थित एक सठ में उसे सम्मान के साथ स्थान दिया । उसने १०० 
फीट ऊँची एक अष्टधातु का मन्दिर नालन्दा सठ को भंट किया। 
युआन च्वांग के अनुसार उसने गंगा के तट पर हजारों स्तूप बनवाए 
जिनमें से प्रत्येक स्तूप १०० फुट ऊँचा था तथा बौद्ध तीर्थ-स्थानों पर 
अनेक सठ बनवाए ओर सभी मन्दिर-सर्ठों को बड़ी उदारता से दान 
देकर सुसज्जित कराया । वह पशु-हत्या ओर सांस-भतक्तण का निषथ 
करने में अशोक से आगे बढ़ा हुआ था और उसने अपने साम्राज्य में 
इस आज्ञा का उल्लंघन करने वाले के लिए कठोर दुण्ड निर्धारित कर 
रखा था | 

बौद्ध धर्म के प्रति उसके विशेष क्ुकाव के कारण उसकी राजधानी 
कन्नौज बोद्ध धर्म का केन्द्र बल चुकी थी । जब कि फ़ाहियान ने वहाँ 
केवल दो सठ देखे थे, युआन च्वांग के अनुसार वहाँ कम-से-कस १३०० 
सठ थे । द द 

बौद्ध धर्म के प्रति कुकाव रखते हुए भी हुं अन्य धर्मों व जातियाँ 
का विरोधी न था जिन्हें उसने राज्य की ओर से संरक्षण प्रदान कर 
शखा था। भ्त्येक पाँचवें वर्ष वह एक सम्मेलब आयोजित करता था, 
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जिसे मोच्चू-सभा कहा जाता था, क्योंकि “घार्मिक दान में वह युद्ध- 
पामग्री के अतिरिक्त सब-कुछ दान दे देता था ।”? युआन च्वांग ने एक 
ऐसा सम्मेलन देखा था जिसके बारे में सम्राट्‌ ने बताया था कि वह 
उसके शासन-काल का छुठा सम्मेलन दै। इस सम्मेलन के लिए 
हिन्दुओं का पविन्नतम तीथ-स्थान प्रयाग चुना गया था, जहाँ कि “दान 
में दी हुईं एक मुद्रा भी अन्य स्थानों में दी हुई एक सहसत्र सुद्राओं 
से अधिक लाभप्रद थी ।”? यह “दान-केत्र! गंगा-यम्रुना के संगम के 
पश्चिम में एक रेतीले समेदान पर स्थित था, जहाँ कि आज भी भारत 
का सबसे प्राचीन और सबसे अधिक लोकप्रिय धार्मिक सम्मेैलन--- 
कुम्भ मेला--होता है । हुए इस सम्मेलन में कन्‍्नोज से आया था 
ओर उसके साथ बीस राजा थे, जिनमें आसाम का राजा कुमार ओर 
वलभि का राजा ध्र्‌ वभद्ट भी था। उन्होंने वहाँ ९००,००० व्यक्तियों 
को पहले से ही एकत्रित हुआ पाया । सम्मेलन के प्रथम दिन बुद्ध की 
पूजा में बहुमूल्य वस्त्र ओर चस्तुएँ दान दी गईं । अगले दो दिन सूर्य 
ओर शिव की पूजा हुई तथा पहले दिन से आधी वस्तुएँ दान दी 
गईं। चौथे दिन १०,००० चुने हुए बौद्ध-मिक्षुओं में से पत्येक को 
१०० स्वर्ण मुद्गाएँ, एक सोती, एक सूती वस्त्र ओर तरह-तरह की 
खाने-पीने की चीजें तथा पुष्प ओर खुगन्ध आदि दान दिये गए । 
आगामी बीस दिन बाह्यणों को, फिर दस दिन साधुओं को तथा अगले 
दस दिन खुदूर देशों से आये हुए भिक्षुओं को दान देने में बीते । 
आउठवाँ दान दरिद्र, असहाय ओर अनाथों के लिए था, ओर इस कास 
में पूरा एक महीना लग गया । “इतना सब दान दे देने के बाद पाँच 
वर्ष की संचित सम्पत्ति समाप्त हो चुकी थी । राज्य की सुरक्षा ओर 
सुब्यवस्था कायम रखने के लिए हाथी, घोड़े ओर सेनिक सामग्री के 
अतिरिक्त कुछ न बचा था। सम्राट ने अपने जवाहरात और अपनी 
चीजें, अपने वस्त्र ओर अपने गले के हार ओर अपने मुकुट का 
चसंकीला रतन तक निस्संकोच दान में दे डाला । सब-कछ दान ढे 
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चुकने पर उन्होंने अपनी बहन जयश्री से एक साधारण-सा पुराना वस्त्र 
माँगा और उसे ओढ़कर दुशभूमीश्वर बुद्ध की पूजा की” ओर उन्हें 
इस बात की प्रसन्‍नता थी कि उनके सारे एकत्रित धन और सारी 
सम्पत्ति का सदुपयोग हुआ हैं (उपरोक्त, ए० १८७) इस प्रकार दान 
देने में सम्नाटः हर्ष को किसी भी युग ओर किसी भी देश का कोई 
भी राजा सात नहीं कर सकता । युआन च्वांग के अनुसार उनके देनिक 
दान में १००० बोदू ओर ४५०० बाह्यणों कों भोजन कराना था, ओर 
यह कार्यक्रम तब भी न रुकता था जब कि वह यात्रा पर निकले होते थे 
(वाटस 7, ३४४) । 

हष की विशाल-हृद्य उदारता की अभिव्यक्ति उसके अन्य कई 
लोक-कल्याण के कार्यो में भी मिलती है। “भारत के नगरों ओर झ्ामों 
के समस्त प्रधान मार्गों पर उसने 'परण्यशालाएँ” बनवाई थीं, जहाँ 
खाने-पीने का अ्रबन्ध था तथा यात्रियों ओर गरीब लोगों के लिए 
चिकित्सक भी थे जो कि निःशुल्क ओंषधियाँ देते थे” (बील, | २१४)। 
यात्रियों के विश्राम-ग्रृह में चिकित्सा का प्रबन्ध आज के वर्तमान युग के 
लिए भी एक उदाहरण है! बाण ने हुए के सावजनिक कार्यों ओर 
उसके प्रशासन की सानवीयता की समान रूप से अशंसा की है--- 
“उसके राज्य में यज्ञ की वेदियों से स्वरणे-युग प्रस्फुटित होता प्रतीत 
होता, हवन के धुएँ के साथ कुसमय आकाश में बविलीन होता, देचता- 
गण धवल मन्दिरों में बेठ प्रथ्वी पर उतरते, मन्दिरों के श्वेत कलस्शों 
पर धम विराजता और ग्रामों के बाहर सभा-सम्मेलनों के लिए अनेक 
सुन्दर कुब्ज, दान-शालाएँ, धर्मशालाएँ और नारी-सभा-भवन बने हुए 
थे।” (१३३)। 

धर्म का पुजारी दानवीर हुए साहित्य का भी महान प्रेमी था । बाण 
ने बताया है कि अपनी मोलिकता के कारण वह काव्य-प्रतियोगिताओं में 
'किस प्रकार प्रमुख रहता था (७६) किस प्रकार “उसकी काव्य-निपुणता ओर 
ज्ञान की पूर्ण अभिव्यक्ति के लिए शब्द नहीं. मिलते थे” (८६) । किन्तु 
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राजकवि बाण के कथन का ससथन अन्य निष्पक्ष प्रसाणों से भी होता है । 
हुं की झत्यु के बाद भारत में आये हुए चीनी यात्री आइज्िंग (६७३- 
दं८७ इ०) ने बताया है कि “साहित्य के अति उसका अत्यन्त अजु- 
राग था ।” वह अपने दरबार के उन साहित्यिकों द्वारा बनाईं हुईं कविताएँ 
सुनता था, जिन्होंने एक बार अपने सम्राट को जातक अ्रथवा बुद्ध के 
पूर्व-जन्म-सम्बन्धी <०० कविताएँ भेंट कीं, जो कि 'जावकसाला” नामक 
पुस्तक सें संकलित हैं। उसने सवयं 'नागानन्द” नामक - एक नाटक की 
रचना की थी (जिसको कहानी “बोधिसत्व जीमूृतवाहन द्वारा एक नाग 
के स्थान पर स्वयं॑ आत्म-समपंण कर देने से सम्बन्धित है) जिसका 
“संगीत-निदंशन और प्रदर्शन नृत्य तथा अभिनय के साथ एक संगीत- 
मण्डली ने किया था” (आइ-ज़िंग, सम्पादन--ताकाकूसू, एछ० १६३) । 
संस्कृत-साहित्य के इतिदासकारों के अनुसार “रव्नावली” और “प्रिय- 
दर्शिका! नामक अन्य दो नाटक सथा एक व्याकरण-ग्रन्थ की रचना 
का भी श्रेय उसे ही दिया जाता है, ओर कवि के रूप में उसकी ख्याति 
“गीत ग्रोविन्दः के सज़्यिता जयदेव से बढ़कर ओर भास तथा कालिदास 
के बराबर बताई जाती है । उसके द्वारा साहित्यिकों के पोषण का एक 
उदाहरण स्वयं बाण हैं जो कि “हर्षाचरित” तथा “कादम्बरी? का रचयिता 
है, ओर हरिदत्त “जिसे उसने ख्याति प्राप्त कराई थी” (79. ॥790. 
4, 380), और जयसेन, जो ज्ञान का भण्डार था, तथा जिसे हअप॑ ने 
अस्सी बड़े नगरों का राजस्व अ्रदान करके उड़ीसा में बसाया था (जीवन- 
चरित्र, ए० १९४) ओर युवान च्वाँग, जिसे उसने सदा राजसी सम्मान 
अदान किया था। कन्‍्नोज के सम्मेज्ञन की समाण्ति पर सम्राद्‌ ने युवान 
च्वाँग को १०,००० स्वयण मुद्गाएँ ३०,००० रजत मुद्राएँ और १०० 
उत्तम खूती वस्त्र दिए थे तथा अठारह राजाओं में से प्रत्येक ने डसे 
बहुमूल्य रत्न देने का वादा किया था। किन्तु आध्यात्मिक व्यक्ति 
होने के नाते वह चीनी यात्री इन सब उपहारों को स्वीकार न कर 
'खसकता था (जीवन चरित्र. प्र० १८०) । वास्तव में हष के द्वारा साहित्यिक 


: १४७४७ : 


एवं धार्मिक पोषण-कार्य में उसके अपने राजस्व का एक चोथाई भाग 
ब्यय हो जाता था, जो कि उच्च बोंदिक व्यक्तियोँ को उपहारस्वरूप 
दिया जाता, जब कि दूसरा चौथाई भाग विभिन्‍न धार्मिक समुदायों की 
सहायता पर ख्च किया जाता (वादस, + १७६) | 
शान्ति, संस्कृति ओर धम के इस अजुवतंन में उसके प्रशासन की 
सक्षमता का प्रमाण मिलता है, पर जिसका पूर्ण वृत्तान्त उपलब्ध नहीं 
है । उस सक्षमता का सबसे बड़ा कारण स्वयं सम्राट था! अपने युद्धों 
ओर अपनी यात्राओं द्वारा उसने उत्तर में कश्मीर ओर हूण-देश से 
लेकर दक्षिण में विन्ध्य प्रदेश और रीवाँ तक वथा पूर्व में उड़ीसा से 
ल्लेकर पश्चिम में वललभी तक के अपने विशाल साम्राज्य के प्रत्येक भाग 
का परिचय प्राप्त कर लिया था। इस अकार उसने एक शासक के 
प्रथम आवश्यक गुण को प्राप्त कर ल्षिया था। युआन च्वांग ने कहा हैः 
“सम्राट अपने राज्य में सदा निरीक्षण के दौरे किया करते थे, और किसी 
भी जगह अधिक समय तक नहीं रहते थे, पर जहाँ सी रहते वहाँ अस्थायी 
आवास खड़े करवाते थे; किन्तु वर्षा ऋतु के तीन' महीनों में वह कहीं 
भी बाहर नहीं जाते थे” (वाटस , ३४४) । चोनी यात्री युआन च्वांग 
के आगमन के समय “सम्राट अपने साम्राज्य के विभिन्‍न भागों का 
निरीक्षण कर रहे थे” (बील, 7, २१४) । हमें उसकी यात्रा के कई स्थानों 
का पता मिल पाता है| वह गंजाम ज़िले में स्थित कोनग्योध से उड़ीसा 
होता हुआ (जीवन-चरिन्न प्‌० १५६, १७२) बंगाल पहुँचा था ओर 
वहीं कजुयृह, राजमहल में उससे चीनी यात्री की प्रथम भेंट हुईं थी । 
इसके उपरान्त अपने सम्मेलनों के सम्बन्ध में हम उसे कन्नौज ओर 
अ्रयाग में पाते हैं, जब किबाण ने उसे अजीरावती (अवध) में मषिताश 
नामक स्थान में देखा था । 
: बह श्रपने राज्य में पूर्ण वेभव के साथ यात्रा करता था, जेसा कि एक 
सम्राट्‌ के लिए उचित था। बाण ने बताया है कि यात्राओं में किस प्रकार 
नोकर-चाकर उसके स्वर्ण पदासन, जलघट, प्याले, थूकदान और रुनान- 
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सामग्री; रसोई के बरतन आदि, सूअर के चमड़े की बनी हुईं रस्सियों में दंधी 
बकरियाँ, मूलते हुए तोते, हरिण का माँस, खरगोश के बच्चे, जड़ी-बूटी 
और बाँस के अंकुर, छाछ के भरे बरतन, चूल्हे, ओर खाने-पीने की चीजें 
गरम करने के अनेक बरतनों की टोकरियाँ लेकर चलते थे,” जब कि गाँव 
वाले दही, शीरा, मिश्री और फूलों के उपहार लेकर सम्राट की प्रतीक्षा 
करते थे । सम्राट की यात्रा अन्य राजाओं की उपस्थिति से और भव्य 
प्रतीत होती थीं । बाण ने बताया है (२३७) कि किस प्रकार माणितारा 
में सम्राट के शिविर के चारों ओर “प्रसिद्ध अद्यनि-राजाओं के शिविर 
थे” और उत्तके आस-पास “हर ओर विजित सामन्‍्त” रहरे हुए थे, और 
प्रत्येक विदेशी राज्य के दूत, तथा अत्येक देश के निवासी भी वहाँ 
उपस्थित थे जो कि बड़ी मुश्किल से सम्राद्‌ के दशन कर पाते थे। 
संम्राट से मिलने के लिए बाण को “अधीन राजाओं से भरे हुए तीन 
दरबार पार करने पढ़े थे” और चौथे दरबार में उसने सप्नाट्‌ हु को 
एक चबूतरे के सामने एक खुली जगह में बेठा पाया, जिनसे कुछ दूर 
एक पंक्ति में सशस्त्र*सेनिक खड़े थे और पास में उनके प्रियजन बैठे थे । 
सम्राट स्वयं मोती की तरह चमकते हुए एक पत्थर के सिंहासन पर बंठे 
हुए अपने अधीन राजाओं के साथ खेल रदे थे (७८), ऑर उनका 
बायाँ पेर लाल ओर नीलम से जड़े हुए एक पदासन पर रखा हुआ 
था (८१) । इस रत्न-जड़ित पदासन का उल्लेख युआन च्वांग ने भी 
किया है। सम्राट के शिविर का बाहरी भाग भो समान रूप से भव्य 
था। द्वार पर खड़े हुए द्ाथियों की भीड़ से वह श्यामत्न प्रतीत होता 
था ओर कुछ दूर पर उछलते-कूद॒ते हुए घोड़ों के कारण ऐसा लगता 
था कि मानो वह “लहरों पर स्थित” है। एक अन्‍य स्थान ऊँटों के 
समूह के कारण भूरा ओर दूसरा स्थान छुत्रों अथवा चँवरों के हिलने- 
हुलने के कारण श्वेत दिखाई देता था । 

._ इस सब वेभव-विद्धास के बीच सम्राट ही सबसे अधिक व्यस्त 
ब्यक्ति थे। चीनी यात्री युआतन च्वांग के अनुसार “डनके लिए दिन 
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बहुत छोटा होता था (वाद ,६४४) वह तीन भागों में विभक्त था, 
जिनमें से एक भाग राजकीय काये के लिए तथा शेष दो भाग धार्मिक 
कार्यों के लिए निर्धारित थे। वह अथक परिश्रम करते थे ओर अपने 
सुकायों के प्रति उनकी इतनी लगन थी कि वह सोना ओर खाना-पीना 
तक भूल जाते थे । 

ऐसा प्रतीत होता है कि प्रशासन के लिए उनकी एक मन्‍्त्री-परिषद्‌ 
थी, जो कि कई अवसरों पर वास्तविक शक्ति का प्रयोग करतो थी । 
राज्यवर्धन की अकाल झूत्यु के बाद के अराजकत्व-काल में उसने ही 
हे को सम्राट्‌ बनाया था (बील 7, २११)। उन्होंने ही यह निणय 
किया था कि राज्यवधन को राजा शशांक के विश्वासघातक निमन्त्र॒ण 
को स्वीकार करके उसके द्वारा आयोजित सम्मेलन में भाग लेना चाहिए, 
ओर इस प्रकार वे ही उसकी रूत्यु के लिए उत्तरदायी थे (उपरोक्त) । 
युआन च्वांग ने यह भी बताया है कि “भूमि पर पदाधिकारियों के एक 
आयोग का अधिकार था” (बील, 3, २१३०) (किन्तु सम्भवतः यह भु- 
अनुदान द्वारा पदाधिकारियों का वेतन दिये जाने के बारे में कहा गया 
हे ।) 

हमें हर के कई मन्त्रियों ओर पदाधिकारियों के नाम भी ज्ञात 
होते हैं। बाण के अनुसार भरिथड प्रधान मनत्री था जो कि राज्यवर्धन 
के साथ मालव-युद्ध में भाग लेने गया था; किन्तु थुआन च्वांग के 
अनुसार भणिड के प्रस्ताव पर ही राज्यवधन की रूत्यु के पश्चात्‌ हथे 
को सम्राट्‌ बनाया गया था। बाण के अनुसार अवन्ति “युद्ध ओर 
शान्ति का सर्वोच्च मनन्‍त्री था,” सिंहनाद बूद्धू प्रधान सेनापति, और 
स्कन्दगुप्त अश्व-सेना का प्रधान नायक था । 

युआन च्वांग के अनुसार पदाधिकारियों को नक़द नहीं बल्कि भूमि- 
अनुदान द्वारा उनके अपने काय के अनुसार वेतन दिया जाता था। 
किन्तु सेनिकों को सुद्राओं में वेतत दिया जाता था ओर आह्वान तथा 
पारितोषिकों की घोषणा हारा उनकी नियुक्ति होती थी। राज्य-भूमि का 
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चोथाई भाग “महान्‌ सावजनिक काययकर्ताओं को दिया जा चुका था”? 
ओर दूसरे चोथाई भाग से “सरकारी पूजा का व्यय चलता था” (वाटसे, 
3, १७६)। सावजनिक कार्यों के लिए आवश्यकता होने पर बलात्‌ श्रम 
का भी प्रयोग किया जावा, किन्तु ऐसे कममंचारियों को खदा पारिश्रमिक: 
दिया जाता था (बील, 7, ८७) । 
चीनी यात्री युआन च्वांग ने बताया है कि “सरकार का प्रशासनिक 
कार्य ईमानदारी के साथ होता है, अपराधियों की संख्या बहुत कम हे, 
भ्रजा के बीच परस्पर अच्छे सम्बन्ध हैं, जो कि पूर्णतः नेतिक सिद्धान्तों, 
पर आधारित हैं। वे एक-दूसरे को धोखा नहीं देते, अपने आभारों को 
निबाहते हैं, अनुचित रूप से किसी वस्तु को प्राप्त नहीं करते ओर 
जितना उचित है उससे भी ज़्यादा देने को तेयार रहते हैं ।” 
किन्तु, दुण्ड की व्यवस्था कठोर थी । सम्राट्‌ के साथ विश्वास-घाद 
करने पर आजीवन कारावास का दण्ड दिया जाता था। “सामाजिक: 
नेतिकता के विरुद आचरण के लिए हाथ-पाँव काट डालने अथवा 
देश-निकाले की सज़ा दी जाती थी। अन्य अपराधों में पूँ जी देकर 
मक्त हुआ जा सकता था ।” यन्त्रणा द्वारा परीक्षा भी प्रचलित थी 
(चाटस, , १७१-१७२) । 
सरकारी शासन काफी उदार 'डदार! था। “सरकारी आवश्य- 
_कताएँ काफी कम हैं, परिवार पंजीबद्ध नहीं हैं; बल्ात्‌ श्रम न होने के 
कारण प्रत्येक व्यक्ति अपने परम्परागत व्यवसाय में और अपनी पेतक 
सम्पत्ति की देख-भाल में लगा रहता हैं।” जनता की स्वतन्न्नता अथवा 
साधनों पर अधिक जोर नहीं दिया जाता था। “कर हल्के थे ।” खेती 
का छुठा भाग राजस्व के रूप में लिया जाता था, और नावों द्वारा 
आने-जाने वाले सामान तथा चु गी वसूल करने के स्थानों पर हल्का 
कर लिया जाता था” (वाटस, 3, १७२-३७६) । 
. प्रशासन के उन्नत चरित्र का उदाहरण अभिलेख एवं ग्रन्थ-रक्षा 
विभाग की रचना में मित्रता है। अच्छे ओर छुरे सभी प्रकार के कृत्यों 
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का “लिखा सरकारी काशग़ज़ात में रखा जाता था” और “सावजनिक 
संकटा तथा शुभ घटनाओं का पूरा विवरण लिखा जाता था” (१९४) । 
हु के एक अभिलेख (89. 00. 7. ७३) और बाण के भी एक लेख में 
(२२७) “महाक्षपटलिक' (लिखित ग्रश्नों को प्रमाणित करने वाला 
प्रधान अधिकारी) तथा 'अक्षपटलिक” और “कराणि? (क्लक) नामक 
पदाधिकारियों का उल्लेख हुआ हे । 
यद्यपि हु के प्रशासन का पूर्ण विवरण नहीं मिलता, फिर भी 
युआन च्यांग की यात्रा के विवरण से हम जनता ओर देश पर प्रशासन 
के प्रभाव तथा उस समय की भौतिक और नेतिक प्रगति के बारे में 
जान पाते हैं । हम प्रथम नेतिक प्रगति का ही उल्लेख करेंगे । 
चीनी यात्री युआन च्यांग का भारत में आगसन तथा शताब्दियों 
तक भारत से प्राप्त होने वाले कल्याणकारी ज्ञान की खोज में चीन 
तथा श्रन्य देशों से अनेकों छात्रों और विद्वानों का आना ही भारत की 
सेतिक प्रणति और उसकी महत्ता का सर्वोत्तम प्रमाण है। भारतीय 
विचार का साम्राज्य भारत की सीमाओं से कहीं” आगे तक बढ़ा हुआ 
था। आह्यणवाद उसकी सबसे महत्त्वपूर्ण उपज थी । युआन च्यांग के 
अनुसार उस समय “आह्य्णों के देश” के नाम से ही विदेशी लोग 
भारत को जानते थे। संस्कृत को उसने सुसंस्कृत वर्गों तथा बोद्धों की 
भाषा कहा है; सबसे अच्छी संस्कृत मध्यदेश में श्र्थाव हु के साम्राज्य 
में ही बोली ओर लिखी जाती थी जब कि मध्यदेश के बाहरी प्रदेशों में 
मूल प्रभेव ओर सानक से भिन्‍न संस्कृत बोली जाती थी, जो कि अयोग 
द्वारा विभिन्‍न अपभ्र श बोलियों में परिणत हो गईं थी (वाटस,३. १४३) । 
संस्कृत भाषा के अतिरिक्त ब्राह्मणवाद की शक्ति और सम्रद्धि का प्रमाण 
अनेकों सम्प्रदायों तथा दाशनिक विचार-धाराओं में मिलता है; जेसे कि भूत 
(जो अपने शरीर पर भभूत मलते थे), निपम्नन्थ, कापालिक, जूटिक (जीवन- 
चरित्र, पू० १६१), दुर्गा के आराधक (उपरोक्त, ए० ८७), मोरपंख पहनने 
वाले अथवा अपने केश उखाड़ देने वाले संन्‍्यासी (वाटसे, 7, १४८), 
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'दिगम्बर, पाशुपत (उपरोक्त, १२३), सांख्य ओर वेशेषिक आदि । बाण 
ने एक अन्य स्थल पर उस समय के निम्नलिखित विभिन्‍न दाशनिक 
मतानुयायियों का उल्लेख किया है! कपिल, कणाद, न्याय और 
उपनिषद्‌ के अनुयायी, लोकायतिक, (भोतिववादी), कृष्ण के डपासक 
अपने केश उखाड़ने वाले साथु (२९४ तथा उसके बाद के प्रृष्ठ) तथा 
विधवा भिकछुणियाँ, पाराशर संनन्‍्यासी, जेन साधु और शिव भक्त । 
युआन च्वांग ने इन भारतीय संन्यासियों की आन्तरिक महत्ता 
के साथ उनके बाहरी विशिष्ट चिह्मों का उल्लेख किया है । इन सभी ने 
संसार का परित्याग कर रखा था ओर उनमें से कईं तो सम्रृद्ध जीवन 
का त्याग करके अपनी आजीविका को समस्या की भिक्षा तथा साग्य पर 
छोड़कर पूर्णतः सत्य की खोज में निकल पड़े थे। “सत्य का ज्ञान प्राप्त 
करना ही उनके लिए सम्मान था, ओर निर्धनता में कोई अपमान न 
था। वे प्रशंसा अथवा निन्‍दा से प्रभावित न होते थे (जों कि महान्‌ 
मस्तिष्कों की अन्तिम दुबंलता पर विजय है)। उनका आदर-सत्कार 
करने वाले राजा भीँ उन्हें अपने राज-दरबारों में नहीं बुला पाते थे” 
(जो कि इस संसार ओर शरीर से पूर्ण असहयोग का उदाहरण हैं) । 
राजा और रंक दोनों ही उनकी नेतिक श्रेष्ठता के कारण उनका आदर 
करते थे । वे अपने ज्ञान को अपने तक ही सीसित न रखकर समाज में 
उसका प्रसार करने का प्रयत्न करते थे । युआन. च्वांग ने कहा है कि 
वे उपदेश देने में और उपदेश देने के लिए दूर-दूर तक यात्रा करने में 
कभी न थकते थे । (वाट, 7, १६१)। दे बोदिकता के सच्चे शिक्षक 
थे और उन्होंने देश में शिक्षा व ज्ञान के प्रचार के लिए सचेतन राज- 
कर्मचारियों से कहीं अधिक भाग किया था । राज्य की सहायता के बिना 
ही जनता स्वयं अपने शिक्षक हू ढ निकालती थी । 
डस ससय बोदछ धर्म बाह्यण धरम की तुलना में अवनति के लक्षण 
दिखा रहा था। महायान ओर हीनयान में अपने विभाजन के अति 
रिक्त वह अठारह विभिन्‍न भागों में विभक्‍त हो चुका था ओर उन 


: १६३: 


सबका अपने अलग-अलग मठों में अपना अलग-अलग साहित्य उदय 
हो चुका था। कुछ मठ ज्ञान के केन्द्रों के रूप में बहुत प्रसिद्ध हो चुके 
थे, जिनमें युआन च्वांग अपनी यात्रा के दोरान में शिक्षा पाने ठहरा 
था। इस प्रकार काश्मीर में उसने सूत्रों तथा शास्त्रों के अध्ययन में 
तथा पाण्डुलिपियों की प्रतिलिपि बनाने में दो वर्ष ब्यतीत किये थे । 
जालन्धर के नगरधन विहार में उसने चन्द्रवर्मा से शिक्षापाई थी । 
जययुप्त ने उसे श्रध्न देश के एक सठ में शिक्षा दी थी जो कि ज्ञान- 
केन्द्र के रूप में इतना विख्यात था कि “अन्य देशों के प्रसिद्ध मिकु भी 
वहाँ अपनी शंकाओं का समाधान करधाने पहुँचते थे। मतिपुर का सठ 
मिन्रसेन नासक विद्वान के लिए असिद्ध था, जिससे युवान च्वांग ने 
कई मह्दीनों तक शिक्षा पाई थी । कनन्‍नोज के भद्ध-विहार में भी उसने 
कुछ समय तक वीयसेन के निर्देशन में शिक्षा पाई थी। नालन्दा के 
निकट तिलोशिक सठ उस समय “सब देश-प्रदेशों से आये हुए प्रसिद्ध 
विद्वानों का सिलनतच्स्थान था ।? गया के सहाबोधि मठ में उस समय 
१००० भिक्षु रहते थे। जो कि अपने घिनयाचरण के लिए प्रसिद्ध थे। 
झुज्ञ र में वह चीनी यात्री तथागत गुप्त ओर ज्ञांतिसिंह नामक गुरुओं के 
निर्देशन में एक वर्ष तक अध्ययन करता रहा था। पुष्यवर्धन के मठ में 
पूर्वी भारत के छात्र आते थे जब कि कण सुवर्ण का रक्तम्गत्तिका नामक 
सठ अपने श्रेष्ठ भिक्षुओं के लिए विख्यात था। हुं के साम्राज्य में 
आयः ये सभी मठ स्थित थे जिन्हें बोद्द शिक्षा के केन्द्रों के रूप में 
युआन च्वांग ने अपनी शिक्षा-दीक्षा के लिए चुना था। किन्तु इन सबसें 
प्रमुख नालन्दा का मठ था, जो कि उस युग के भारतीय ज्ञान का 
केन्द्र था । फ 

छः मंजिलों का बना हुआ नालन्दा मठ छुः राजाओं की देन था, 
जिसमें कम-से-कस १०,००० क्िात्रों के रहने का प्रबन्ध था जिनमें से 
कुछ चीन ओर मंगोलिया-जेसे बाहरी देशों से आये हुए थे (ताकाकूशू- 
कृत आईज्लिंग, पृ० २६ तथा वाटस 77, १६५) । “देश के एक राजा” 
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द्वारो दान में दिये गए १०० गाँवों के राजस्व से छात्रों के निःशुल्क खाने- 
पीने, रहने, कपडे, बिस्तरे, दवा ओर शिक्षा का प्रबन्ध होता था । विश्व- 
विद्यालय देश के विभिन्‍न सम्प्रदायों ओर पद्धतियों के परस्पर विंचार- 
विनिमंय के लिए था, ओर इस प्रकार यह केवल उन्नत विद्वानों के लिए 
ही था। विश्वविद्यालय में प्रवेश करने के लिए कठिन समस्याओं का 
समांधान करना पड़ता था, जो कि “दस में केवल दो-तीन ही कर पाठे 
थे ।” अ्रतः नालन्दा के १०,००० छात्र सभी उन्नत विद्वान थे, जिनसें 
से १११० ऐसे शिक्षक थे जो नित्य ३०० व्याख्यान देते थे। “पढ़ने- 
लिखने ओर वाद-बिवाद में लगे रहने के कारण उन्हें दिन बहुत छीटा 
मालूम होता था; दिन-रात वे एक-दूसरे को उपदेश देते रहते थे, ओर 
छोटे-बड़े एक-दूसरे को परिपक्व बनाने में प्रयत्नशील रहते थे ।” 
नालन्दा के कुछ अ्रति विख्यात शिक्षकों के नाम निम्नलिखित हैं-- 
गुणमति, स्थिरसति, जिनमित्न, ज्ञानचन्द्र, चन्द्रपाल, धर्मपाल जो कि 
शीलंभद्र से पहले हुआ था ओर “जिसे अपने युग का सबसे बड़ा 
विद्वान कहा जाता था"? नालन्दा में बोद्धू धर्म की विभिन्‍न विचार- 
घाराओं तथा आह्यण-धर्म ओर अन्य व्यावहारिक विषयों पर भी शिक्षा 
दी जाती थी । शिक्षा के विषयों में तीनों वेद, अथववेद, द्देतुविद्या (तक- 
शास्त्र), शब्द-विद्या, चिकित्सा-विद्या, सांख्य, न्याय, योग-शास्त्र ओर 
कानून, दशन, भाषा-विज्ञान, ज्योतिष तथा पाणिनि का व्याकरण-जैसे 
विषय भी पढ़ाए जाते थे । युआन च्वांग ने पाँच वर्ष तक नालन्दा में 
शिक्षा प्राप्त की थी ओर “समस्त बोद्ध-मन्थों तथा ब्राह्मणों के पवित्र 
अन्य” पर पू्ण अधिकार प्राप्त कर लिया था। (जीवन-चरित्र, पृष्ठ 
११२, १२१, १२९)। अतः नालन्दा-विश्वविद्यालय अपने विषयों 
की स्ावव्यापकता, विद्योपाजन में स्वतन्त्रता के अपने आदश, समस्त 
विचार-घाराओं ओर सम्प्रदायों से ज्ञान-प्राप्ति तथा अन्ततः उन्‍नत- 
शिक्षा के लिए वाद-विदाद की अपनी पद्धति के कांरण सचमुच एक 
विश्वविद्यालय था । युश्रान च्वांग ने बताया है कि यह पद्धति शिक्षा 
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में किस प्रकार कार्यान्वित की जाती थी । एक बार अपने गुरु -शीलभद्ग 
से आदेश पाकर युआन च्वांग योग-शास्त्र पर व्याख्यान दे रहा था, 
जब कि उसी समय विश्वविद्यालय के एक-दूसरे भाग में सिंहरश्सि उसी 
विषय के विरुद्ध भाषण दे रहा था। युआन च्वांग को उसका मुकाबला 
करना पड़ा ओर उसने तुरन्त ही अपने तकों हारा सिंहरश्मि को शास्त 
कर दिया। इस पर युवान च्वांग का विरोधी लज्जित होकर गया के 
बोधि सठ में पहुँचा ओर वहाँ से पूर्वी भारत के प्रसिद्ध विद्वान चन्द्रसिंद 
को अपने साथ लेकर लोॉटा, पर वह भी युआन च्वांग को परास्त न कर 
पाया । ल्लोकायत के एक आह्यण दाशनिक ने चालीस साष्य खिखकर 
उन्हें नालन्दा के द्वार पर टैकवा रखा था ओर साथ में यह चुनोंती भी 
लिख रखी थी--“यदि विश्वविद्यालय का कोई भी व्यक्ति इन 
सिद्धान्तों का खण्डब कर सकेगा तो उसकी विजय के फलस्वरूप में 
अपना सिर कटवा लूँगा ।” युआतन च्वांग ने इस चुनोवी को स्वीकार 
करके द्वार पर से उस खूचना को हटवा दिया और कुलपति शीलमद् 
सथा ससस्त विद्यार्थियों के सम्मुख अपने व्याख्यातज्ञ द्वारा अपने विरोधी 
को परास्त कर दिया, जो कि अपना सिर कटवाने से बचकर युआतन च्वांग 
का शिष्य बन गया। ओर तब उस ब्राह्मण ने कामरूप के राजा कुसार 
के पास पहुँचकर चीनी यात्री के ज्ञान की चर्चा की जिसके फलस्वरूप 
शाजा ने उसे तुरन्त बुलवा लिया; जेसा कि पहले बताया चुका है । 
बाण ने विंध्यवन में स्थित द्वाकरमिनत्र नासक बौद्ध संत के 
आश्रम का उल्लेख करते हुए ऐसी ही स्वाधीनता और उदारता का चित्र 
प्रस्तुत किया दे जहाँ कि विभिन्‍न प्रान्तों के बौद्ध, जेन, ब्राह्मण संन्‍्यासी, 
चैष्णव, बरह्मचारी, कपिल, कणाद, न्याय, लोकायत और उपनिषदों के 
अलुयाथी तथा सर्मति और पुराणों के विद्यार्थी, हवन-यज्ञादि और 
व्याकरण में निपुण विद्वान एवं धातुओं के ज्ञाता उसके शिष्य थे और 
जो कि “सब-के-सब अपने-अपने सिद्धान्तों के अनुसार सनन और विचार 
करते, शंकाएँ प्रस्तुत करते और उनका समाधान करते, शब्दों को 
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च्युत्पत्ति प्रकाशित करते ओर वाद-विवाद तथा ब्याख्यान व अध्ययन में 
लगे रहते थे ।” यह है उस युग के भारतीय विश्वविद्यालय का ग्रति- 
रूप चित्र ! 

इस प्रकार उस युग की' विद्या ओर संस्क्ृति इन विद्यालयों ओर 
मर्ठों में केन्द्रित थी जिनकी संख्या समस्त भारत में चीनी यात्री के 
अनुसार <००० थी । और जिनमें बोद्ध धर्म की विभिन्‍न शाखाओं के 
दो लाख से ऊपर छात्र शिक्षा पाते थे। उस भारत में एक बहुत बड़ी 
संख्या में लोगों द्वारा प्रत्येक भोतिक ओर लोकिक वस्तु का परित्याग 
करके आदर्श और अध्यात्मवाद की खोज में निकल जाना उस समय के 
भारत की एक विशेष दिशा में नेतिक प्रगति का प्रमाण है । 

अब हम हुए के समय में देश की भोतिक प्रगति पर विचार करेंगे। 
भोतिक प्रगति का उच्चतम स्तर निश्चय ही हे की राजधानी और 
उसके प्रासाद सें सिलता हैं । पाटलिपुन्र की जगह कन्नोंज अब उत्तरी 
भारत का प्रसुख नगर बन चुका था “जों पाँच मील तक फेला हुआ 
था, जिसकी सुरक्षा का सुदृढ़ प्रबन्ध था, जिसमें ऊँचे सवन, सुन्दर 
उद्यान और सरोवर वथा विदेशों से एकत्रित की गई अपूर्व वस्तुओं का 
एक संग्रहालय था; उसके नागरिकों का सुसंस्क्ृत रूप था, वे चमकीले 
रेशम के वस्त्र पहनते थे, ज्ञान और कलाओं के प्रति उनकी निष्ठा थी; 
वे स्पष्ट ओर अथंपूर्ण भाषण करते थे और वहाँ कई सम्पन्न बर्गों तथा 
महान्‌ धनवान परिवारों का निवास था” (बाटस, ।, ३४०)। हर्षा 
के पिता के समय स्थारवीश्वर नामक नगर राजधानी था जिसका और 
जिसके प्रासाद का बाण ने वर्णन किया है। वह जय-जयकार, दुन्दुमि- 
धोष ओर चारणों के गीत तथा जन-कलरव से गुञ्जायमान रहता था 
(१७०) | उसके प्रसुख सा में बाज़ार लगता था (१३७१) । राजमहल 
पर एक चारदीवार थी, जो सदा सफेद पुती रहती थी (१९८)। हम 
उसकी उन सीढ़ियों के बारे में जान पाते हैं जिन पर से राजकुमार राज- 
महल से निकलते थे (३७६) । उस महल में चार दरबार थे (३७१), 
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जो इतने विशाल थे कि उत्सवों पर “हाथियों ओर घोड़ों के समुद्र” की 
भाँति लगते थे (१४८) । राजमहल के “फश लाल रंग की पच्चीकारी 
के बने हुए थे” और डन पर शुभ चित्र अंकित थे; सछुली, कछुए, 
घड़ियाल, नारियल, केले तथा पान के वृक्षों की भिद्टी की मूर्तियाँ 
सुशोभित थीं । उसमें “घढ़ियाल के मु ह-जेसे होज्ञ बने हुए थे, जिनसे 
अनेक तरह के आमोद-प्रमोद के सरोवरों सें सुमन्धित जल पहुँचता 
था” (१९४८) । राजमहल के उद्यान में शेरों के पिंजड़े भी थे, जिन्हें 
हष की माता गर्भावस्‍था में देखा करती थी; वरह-तरह के बन- 
मानुष, अनोखे पक्षी ओर सुनहरी जंजीरों से बँघे हुए जलमानुष 
थे; “कस्तूरी रंग अपनी सुगन्ध उड़ाते फिरते थे, सुरागाय घूमती 
फिरती; तोते, सारिका ओर अन्य पक्ती बाँस के बने हुए सुनहरी रंग 
के अपने पिंजड़ों में कूकते रहते” जो कि आसामम के राजा ने हु को 
उपहारस्वरूप -अजे थे । हष स्वयं महान वेभव के बीच रहता था । 
वह सोने ओर चांदी के पात्रों में स्नान करता था। रेशस की सफेद 
धोती, रत्न-जटित कमरबन्द ओर कढ़े हुए सितायें की ऊपरी पोशाक 
पहनता थां। गल्ले में मोतियों की साला ओर अन्य आभूषण पहनकर 
“बह एक ऐसे रत्नगिरि के मानिन्द लगता था जिसके दोनों ओर रत्न- 
जटित बाजू हों ।” 

अब हम उस समय की देश की भोतिक प्रगति का अध्ययन करेंगे । 
उस समय के नगर ऊँची, चौड़ी, चौकोर दीवारों से घिरे होते थे, जो 
कि सामान्यतः इंटों से बनी होती थीं। युआन च्वाग के अजुसार 
बौद्ध मठों की वास्तु-कला “अत्यन्त प्रशंसनीय” थी । उन चौकोर सदों 
के चारों कोनों पर चार मीनारें तथा एक-दूसरे से ऊँची तीन दीवारें 
होती थीं। छुतों के निचले तथा बाहरी भाग पर अद्भुत चित्र अंकित 
होते और दरवाजे, खिड़कियाँ तथा दीवारें तरह-तरह के रंगों में 
रँगी होती थीं।” इस वास्तु-कला का सर्वोत्तम उदाहरण नालन्दा सठ 
था। युआन च्वांग ने उसकी कई मंज़िलों, सुसज्जित मीनारों, उसके 
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ऊपरी कमरों तथा बादलों से ऊपर उठे हुए उसके केगूरों का वर्णन 
किया है । सठ की बाह्य विशाल भव्यता की तुलना में अन्दरूनी भाग 
“अजगर-जेसी बनावटों, रंगीन मीरियों, लाल मोती-मैले अलंकृत 
स्तम्भों, सुसज्जित बरामदों ओर हजारों प्रकार के रंगीन प्रतिबिम्ब 
देने वाले पत्थरों से जड़ी हुईं छुतों के कोमल सौन्दर्य से श्रोव-प्रोत था, 
ओर “शिल्प-कला का यह नमूना परिपूर्ण था? (जीवन-चरित्र, पृ० ३ 
ओर वाटस, 77, १६५) | व्यक्तिगत आवासों के “अन्दुरूवी भाग में 
भव्यता ओर बाहरी भाग में सादगी होती थी ।” उनमें बड़े-बड़े कमरे 
ओर छुतदार बरामदे तथा लकड़ी के बने हुए चोरस छुवों वाले कमरे 
होते थे,” और यह श्रावास “बहुत ऊँचे बने होते थे ।”” गरीबों के घर 
इंट, लकड़ी ओर पर्ण के बने होते थे; उनकी दीवारों चूने से सजी होतीं 
ओर उनके फर्श गोबर से लिपे होते तथा उन पर समौससी फूल बिखरे 
रहते थे ।” बेठने के लिए जुने हुए ऊँचे आसन होते थे, जो कि अपने 
सालिकों को अभिरुचि तथा साधनों के अनुसार तरह-तरह से बने हुए 
ओर सजे रहते थे। « 

नगरों के निर्माण में भी एक प्रकार की योजना दिखाई देती थी। 
नगरों की प्रधान सड़कों पर, जो कि युआन च्वांग के अजुसार बहुत 
चोंडी नहीं होती थीं, दुकानें बनी रहती थीं, ओर धर्मशालाएँ अन्य 
सड़कों पर होती थीं। गंदे अथवा अप्रतिष्ठित व्यवसाय करने वाले 
व्यक्तियों को नगर के बाहर रहना पड़ता था, जेसे कि,कसाई, जल्लाद, 
भंगी, मछुए ओर खेल-तमाशे करने वाले, जिनके सकानों पर विशिष्ट 
अकार के चिह्न बने होते थे । 

देश का भोंतिक विकास उपभोग की विभिन्‍न वस्तुओं में भी 
अतिबिम्बित होता था। लोग तरह-तरह के वस्त्र पहनते थे। युआन 
च्वांय ने कोशेय (रेशमी ओर खूती), क्षोम (प्रद्सन आदि के बने हुए) 
कम्बल (ऊनी) और एक अन्‍य प्रकार के ऊनी वस्त्र भी देखे थे जो कि 
विशेषत्रः बहुत अच्छे होते थे । लोगों का पहनावा सादा था । अन्दर 
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या बाहर पहने जाने वाले कपड़ों में दर्ीं के काम की ज़रूरत न होती 
थी । “पुरुष अपनी कमर पर ओर बगल के नीचे से एक वस्त्र लपेट 
लेते थे और अपनी बाँद तथा कंधे नंगे रहने देते थे। स्त्रियाँ एक 
लबादा-सा पहनती थीं जो कि दोनों कंधे ढक लेता था और नीचे तक 
ऋूलता रहता था ।” उत्तरी भारत के कुछ भागों में सर्दियों के दिनों में 
चुस्त बंडी पहनी जाती थी । आसाम के राजा ने युआन च्वांग को थत्र- 
मांग द्वारा चीन लौटते समय सर्दी से बचने के लिए एक रोएँदार 
विना आस्तीन का लबादा दिया था। राजाओं और सामन्तां द्वारा 
उन दिनों आभूषणों का बहुत प्रयोग किया जाता था । सिर पर मालाएँ 
ओर रत्नजटित मुकुट तथा शरीर पर अगृठियाँ, बाजूबंद ओर गलहार 
पहने जाते ये । धनी व्यापारी केवल बाजूबंदों का ही प्रयोग करते थे । 
भ्रौद्योगिक जीवन जातियों तथा जातियों से भी अधिक बड़े संग- 
झनों और समुदायों पर आधारित था । बाह्यणगण देश के औद्योगिक 
कार्य-कलापों में कोई भाग न लेते थे, बल्कि आध्यात्सिक ध्येयों को लेकर 
गेर-आर्थिक प्राणियों को तरह रहते थे। प्रशासन का भार क्षत्रियों 
सथा अन्तदशीय व विदेशीय ध्यापार का भार वेश्यों पर था, और 
कषि-काय केवल शूद्रों द्वारा किया जाता था। इस ग्रकार व्यक्ति की 
जाति ही उसके व्यवसाय को निर्धारित करती थी। युआन च्वांग ने 
“मिश्चित जातियों? का उल्लेख किया है, जो कि विभिन्‍न जातियों के 
समुदाय थे ओर जिनकी संख्या देश में कम न थी (वाटस, 4, १४७, 
१४८, १६८) । बाण ने भी बताया है कि कुमारी राज्यश्री के विचाह 
के अवसर पर राजसहल को सजाने के लिए बढ़ई, र॑ग-रोगन करने वाले 
तथा मूर्तियाँ बनाने वाले जेसे “निषुण कलाकारों के समूहों को प्रत्येक 
देश से बुलाया गया था” (१४८) । 
भारत की सुद्रा में केवल स्वर्ण ओर रजत मुद्राएँ ही नहीं होती 
थीं बढ्कि कौड़ी और छोटे मोतियों का भी सिक्‍तकों के रूप सें प्रयोग 
किया जाता था (बाटस, , १७८) । 
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युआन च्वांग ने उस समय की सामाजिक दशा की भी एक क्ॉकी 
दिखाई है। ब्राह्मण और जझत्रिय अपनी पवितन्नता तथा सीधी-सादी 
आदतों के लिए प्रसिद्ध थे। विभिन्‍न जातियों तथा पिता अथवा माता 
के सम्बन्धियों के बीच परस्पर विवाह न होते थे । समस्त भारतवासी 
अपनी शारीरिक शुद्धता के लिए प्रसिद्ध थे। “प्रत्येक भोजन से पूव वे 
मु ह-हाथ धोते थे । बचा हुआ यथा जूठा भोजन फिर नहीं खाया जाता 
था और न जूठे बरतनों का प्रयोग किया जाता था। सिद्दी ओर लकड़ी 
के बरतन एक बार भोजन के लिए काम में लाए जाने के बाद फेंक दिए 
जाते थे, पर स्वर, रजत, तांम्र, अथवा लौह-पान्र को माजकर साफ 
कर लिया जाता था ।” भारतीयों का भीजन भी बहुत शुद्ध होता था । 
“प्याज़ ओर लहसुन का बहुत कम प्रयोग होता है और जो लोग इसे 
खाते हैं उनका बहिष्कार किया जाता हैं ।” बकरे ओर हरिण के माँस 
के अतिरिक्त अन्य सांस निषिद्ध खाद्य समझा जाता था। भोजन के 
रूप में मछली के प्रयोग का विरोध न था, किन्तु साधारण भोजन में 
दूध, घी, गुड़, मिश्री, रोटी और सरसों के तेल के साथ भुना हुआ 
अनाज खाया जाता था (१४०, १६१, १६२, १६८ और १७८) । 
उच्च वर्गों की स्त्रियाँ शिक्षा प्राप्त करती थीं। राजकुमारी राज्यश्री 
ने बोद्ध गुरु द्िवाकरमित्न से बोद्ध सिद्धान्तों की शिक्षा प्राप्त की थी, 
जिसे कि, बाण के अनुसार, राज्यश्री के पिता ने इसी काय के लिए 
नियुक्त किया था (२८६) | अतः वह इतनी शिक्षित थी कि युआन च्वांग 
के सहायान सिद्धान्तों पर दिये जाने वाले भाषणों को समझ सकती थी, 
जिन्हें वह “सम्राट के पीछे बेठकर” सुना करती थी (“जीवन चरित्र”, घ० 
१७६) । अतः वह परदा नहीं करती थी । इस बात का प्रमाण विध्य 
पव॑तों में उसके असण तथा प्रयाग सम्मेलन में उसकी उपस्थिति से भी 
मिलता है (“जीवन चरित्र”, पृू० १८७) | राज्यश्री के उदाहरण से हम 
यह अनुमान लगा सकते हैँ कि लड़कियों का विवाह कोमार्य प्राप्त करने 
से पूर्व ही हो जाता था, ओर जैसा कि युआन च्वांग ने बताया है, उनका 
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दूसरा विवाह नहीं होता था। उस समय सती की भ्रथा प्रचलित थी । 
जैसा कि बताया जा चुका है राजकुमारी यशोवत्ती अपने पति की झुत्यु 
के पूव ही सती बन गईं थी जब कि राज्यश्री को सती बनते-बनते रोका 
गया था। क्‍ 

ब्यापारिक ओर राजनीतिक कार्यों के लिए समुद्र-यात्राएँ आम तोर 
पर हुआ करती थीं। हुए ने ६४१ ई० में एक आह्यण को अपना दूत 
बनाकर चीन भेजा था। चीन लोॉटते समय युआन च्वांग को ह ने इस 
प्रकार सम्बोधित किया था : “यदि तुम्दें दक्षिणी समुद्र-पथ पसन्द दे 
तो में तुम्हारे साथ राज्य के अनुचर भेजे देता हूँ ।” अतः उस समय 
चीन का समुदी रास्ता अच्छी तरह जाना हुआ था । चोथी शताब्दी में 
 फाहियान और सातवीं शताब्दी में आई-जिग ने इसी रास्ते को अपनाया 
था। दोनों यात्रियों ने इस रास्ते के बीच के विभिन्‍न स्थानों का उल्लेख 
किया है । फाहियान ताम्रलिप्ती से लंका चोदह दिन में पहुँचा था, ओर 
वहाँ से जावा पहुँचकर २०० यात्रियों वाली एक नाव में वह पचास दिन 
बाद चीनी तट पर स्थित क्वाँगचों नामक स्थान प्र उतरने वाला था । 
आई-जिंग की यात्रा का क्रम इस प्रकार था : (१) चीन से भोज, बीस 
दिन की जल-यात्रा; (२) श्री-भोज के का-च नासक बन्दरगाह से 
अचिन तट पर “नागाओं के देश” की यात्रा, लगभग १० दिन; (३) 
ताम्रल्निप्ती, लगभग पन्द्रह दिन को जल-यात्रा । लॉटते समय उसकी 
यात्रा का निम्नलिखित विवरण मिलता है: (१) ताम्नलिप्ती से का-च 
दो महीने की जल्-यात्रा; (२) का-च से भोज, एक सहीने की जल-यात्र; 
(३) भोज से क्वांग-फू, एक मास की ओर जल-यात्रा | भारत के पश्चिमी 
तठ, गुजरात से होने वाला उत्मरवास देश की राजनीतिक अशान्ति के 
कारण हुआ बताया जाता हैं। भारत में आने वाले लोगों में शक थे, 
जो कि चन्द्रगुप्त द्वितीय की विजय के कारण उत्थापित हो चुके थे, और 
श्वेत हूण, जिन्हें उत्तर की ओर जाने से सासानियों और तुककों ने रोक 
दिया था (१५०-६००) । तदुपरान्त हूण, गुजर, लाट,, गन्धार, सिंध 
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ओर मालवा के देशों में राजा प्रभाकरवधन ओर सम्राट्‌ ह ने लड़ाइयाँ 
बढ़ीं । अतः गुजरात के बन्द्रमाहों से अराजकता के देश से नई बस्तियों 
की खोज में शरणार्थियों के कुण्ड-के-फुएड आने लगे। इनमें से वे 
दस्तकार भी थे जिन्होंने जावा के बोरोबुदुर ओर भ्रमबनस नासक प्रसिद्ध 
स्मारक बनाएं हैं, जो कि भारतीय कला के सर्वोच्च नमूने हें । 

हुए का वंश-बत्त बंसखेरा लेख ओर सोनपत ताम्र मुद्रा दोनों में इस 
अकार सिलता है 

महाराज नरववधन 


माता : वष्चिणीदेवी 


महाराजा राज्यवधन प्रथम 
माता : अ्रप्सरोदेवी 


महाराज आदित्यवधन 
माता : महासेनगुप्तादेवी 
। ॥ 
महाराजाधिराज प्रभाकरवधन 
माता : यशोमती देवी 





हर | 
| क्‍ | । 
महाराजाधिराज महाराजाधिराज राज्यभ्री 
राज्यवधन द्वितीय हर्ष 

बाण के अ्रनुसर हथ के कृष्ण नामक एक भाई तथा एक पुत्र भी 
था (१०१) । उसकी एक पुत्री तो थी ही, जिसका विवाह वलभीराज 
भ्र्‌ वभद्ट से हुआ था। 

हफ का देहान्त “युग-हुई काल के अन्त में हुआ था” (“जीवन- 
अरित्र' पृू० १९६) अर्थात्‌ लगभग ६१९ ई० में, जिसको ताकाकृशू ने 
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भी स्वीकार किया है (आई-ज़िग, छए० १६३) | किन्तु वाटस का कथन 
है (7, ३४७) कि चीनी इतिहास के अजुसार हष की झूत्यु सन्‌ ६४८ ई० 
में हुईं थी जब कि भारत में स्थित चीनी राजदूत ने ह के राज्य-सिंदासन 
पर अन्याय से बठे हुए एक राजा को पाया था। वाटस ने यह भी 
बताया है कि युआन च्वांग ने ताइ-जुग को ६४८ ई० में अपने 
अभिलेख भेंट किये थे, जो कि सम्भवतः हफ की रूत्यु के बाद ही लिये 
गए होंगे । 


[4 4 
पाराशूष्ट 


अशोक की कई घोषणाएं ऐसी हैं जिनका उल्लेख इस पुस्तक के 
प्रथम (पअ्रंग्रेजी) संस्करण में नहीं किया गया था । 

इनमें से पहली ग्रारामाई भाषा में लिखी हुई है और तक्षशिला में 
पाई गई थी। यह लिपि दाईं ओर से बाई ओर को लिखी जाती है 
श्रौर फ़ारस के दारा प्रथम जेसे श्रकेमेनियाई सम्राटों ने अपने अभिलेखों 
में इस लिपि का प्रयोग किया है। हजेफ़ेल्ड ने इस अभिलेख की कुछ 
पंक्तियों में “महाराजाधिराज प्रियदर्शी” ब्ब्द पढ़े थे। अपने अभ्रभिलिख 
में श्रशोक को इस लिपि का प्रयोग अपने साम्राज्य के उन विदेशी नाग- 
रिकों की सुविधा के लिए करना पड़ा जिनको उसके !्वें और १३वें 
शिलालेखों में योत श्रीर कम्बोज कहा गया है। अ्रशोक ने तुपास्फ 
नामक एक यवन (योन) राजा को अपने सौराष्ट्र प्रान्च का राज्यपाल 
नियुक्त किया था; इस बात का उल्लेख रुद्रदमन प्रथम के एक बाद वाले 
अभिलेख में मिलता है (१५० ई०) 

रायचुर-मद्रास रेलवे लाइन पर गूटी के स्टेशन के निकट येर्रागुडी 
नामक गाँव में चौदह शिला-लेख पाये गए हैं और साथ ही अप्रमुख शिला- 
लेख भी पाया गया है, जिसके एक अंश में कुछ नई बातें भी हैं । द 

इसमें राजूक, महामात्र तथा राष्ट्रिक नामक पदाधिकारियों का 
उल्लेख है | उसमें यह भी उपदेश दिया गया है कि “समस्त प्राणियों के 
प्रति दया का व्यवहार करना चाहिए और सत्य बोलना चाहिए और 
इन मुख्य धर्म-गुणों का प्रचार करना चाहिए ।” 


| है श ७; 
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ब्क 


इसमें महामात्रों को यह भी आदेश दिया गया था कि उन्हें निम्न- 
लिखित विभिन्‍न वर्गों के लोगों के साथ यथोचित व्यवहार करना चाहिएः 
(१) हस्त्यारोहण ( हाथियों की सेना ), (२) कार्णाक [कायस्थ, जो 
लिपिक या न्यायाधीश (प्राइविवाक्‌) होते थे|, (३) सारथी (युग्याचर्यान 
- रथारोहण), (४) ब्राह्मण श्रर्थात्‌ शिक्षक । 

शिक्षकों को आदेश देते हुए यह कहा गया है कि उन्हें अपने शिष्यों 
को यह शिक्षा देनी चाहिए कि वे अपने आचारयों की आज्ञा का पालन 
करके, अन्तेवासियों के रूप में उनकी पूर्ण रूप से सेवा करके (सर्वे 
अपचायन) और उचित श्रद्धा (यथाचरिण) द्वारां अपने आचरण के 
परम्परागत नियमों (पुराण प्रकृति तथा ब्रह्मचर्य) का पालन कर सकें। 
छात्रों को इस बात की भी शिक्षा दी जानी चाहिए (निवेष्याथ) कि वे , 
छात्रावास के इन परम्परागत नियमों का पालन करने में दृढ़ ( अरोक ) : 
रहें । 

इस प्रकार शिक्षकों का यह काम हैं कि वे छात्रों के बीच राजा का 
धर्म का अर्थात्‌ सदाचार का सन्देश ले जाने को “अपना कार्यक्षेत्र बनायें, 
उसी प्रकार जैसे कि ग्राम-कल्याणश-पदाधिकारियों श्रर्थात्‌ राष्द्रिकों का 
यह काम है कि वे देहातों में यही काम करें । 

हासपेट तथा गडक के बीच में स्थित कोपबल नामक स्थान में 
अप्रमुख शिला-लेख के दो और रूपान्तर पाये गए हैं। इनमें से एक 
गावीमठ पववेत पर है और दूसरा पालकीणगुण्डा पर्वत पर । 

इस रूपान्तर में भी पूराने अभिलेखों के शब्द दुहराये गए हैं । 

कुनू ल जिले में येर्रागुडी से थोड़ी ही दूर पर मंदागरी नामक गाँव 
में अशोक का एक और अप्रमुख शिला-लेख पाया गया है । 

एक और श्रप्रमुख शिला-लेख दतिया और भाँसी के बीच गुजर्रा 
नामक गाँव में पाया गया है । 

इस अभिलेख में उपाधियों सहित अशोक का पूरा नाम इस प्रकार 
दिया गया है : देवानंपियस पियदससिनो प्रश्योकराजस ॥ «* 


